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१ 
दो प्रकृतियां 


गीताके प्रथम छः: अध्याय उसकी शिक्षाओंके एक कांडके 
रूपमें विवुत किये गये हें, यह कांड गीताकी साधना और 
ज्ञानका प्राथमिक आधार हैं; शेप वारह अध्याय भी इसी प्रकार 
दो परस्पर-संवद्ध काडोंके तौरपर विवृत किये जा सकते है, इनमें 
पूर्वोक्त प्राथमिक आधारके ऊपर ही गीताकी शेप दिक्षाका विस्तार 
किया गया हैं। सातवेंसे बारहवेंतकके अध्यायोंमें भगवान्‌के 
स्वरूपका व्यापक तात्विक निरूपण हैं और फिर इसके आधार- 
पर, जैसे गीताके प्रथम पट्कमें कर्म और ज्ञानमें परस्पर-संवंध 
स्थापित कर दोनोंका समन्वय साधित किया गया, वैसे ही इस 
हितीय पद्कमें ज्ञान और भक्तिमे परस्पर घनिष्ठ संबंध जोड़कर 
इन दोनोंका समन्वय किया गया हैँ। इस बीच ग्यारहवें अध्यायमें 
“विश्वपुरुषदर्णन आता हैं जी समन्वयकी इस भूमिकाको शक्तिशाली 
सक्रिय रूप प्रदान करता है तथा समस्त कर्म और जीवनके साथ 
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इसका संबंध स्पष्ट रूपसे जोड़ देता है। इस तरह अवतकका 
संपूर्ण विवेचन प्रवक रूपमें अर्जनके मूल प्रइनकी ओर लौट आता 
है जिसके चारों ओरसे ही यह संपूर्ण निस्पण घूमकर अपनी 
परिक्रमा पूरी करता हैं। इसके वाद गीता प्रकृति और पुरुषका 
सेद दिखाकर तिगुणके कर्म और फिर निस्त्रैगुण्यकी अवस्था और 
निष्काम क्मोंकी उस ज्ञानमें परिसमाप्ति जहां वह ज्ञान भक्तिके 
साथ एक हो जाता है, इन तीनोंके वबारेसें अपने सिद्धांतोंका 
विशदीकरण करती है। इस प्रकार ज्ञान, कर्म और भक्ति एक 
होते हें और फिर यहासे गीताकी उठान होती हैं उसके उस परम 
वक्‍तव्यकी ओर जो सर्वेभृतमहेश्वरके प्रति आत्मसमर्पणके संबंधमें 
उसका गृह्मतम वचन है। 

गीताके इस हितीय कांडमें जो निरूपणकी शैली है वह अवबव- 
तककी शैलीकी अपेक्षा अधिक सक्षिप्त और सरल हैं। प्रथम छः 
अध्यायोंमे ऐसे स्पप्ट लक्षण नहीं किये गये हे जिनसे आधारभूत 
सत्यकी पहचान हो; जहां जो कठिवाइयां पेश हुई हे वहां उनका 
चलते-चलाते समाधान कर दिया गया हैं; विवेचनका क्रम कुछ 
क्लिष्ट-सा और कितनी हो उलझनों और पुनरावृत्तियोंमेसे होकर 
चलता रहा है; बहुत कुछ तथ्य गर्भित-सा ही रहा है जिसका 
अभिप्नाय स्पष्ट नहीं हो पाया है। अब यहांसे क्षेत्र कुछ अधिक 
परिप्कृत-सा दीख रहा है, विवेचन अधिक संक्षिप्त और लक्ष्यार्थ- 
का सूचक हैं। परंतु इस संक्षेपके कारण ही हमें बरावर साव- 


धानीके साथ अग्रसर होना होगा जिससे कहो कोई भूछ न हो 
जाय, कही वास्तविक अभिप्राय छूट न जाय। 


गा कारण, यहां हम 
5 ओर आध्यात्मिक अनुभूतिकी सुरक्षित भूमिपर स्थिर 
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होकर नहीं चल रहे हे, वल्कि यहां हमें आध्यात्मिक और प्रायः 
विश्वातीत सत्यके बौद्धिक प्रतिपादनको देखना-समसना हैँ। 
दार्शनिक विपयके प्रतिपादनमें यह कठिनाई और अनिश्चितता 
सदा रहती ही हैँ कि बात तो कहनी होती हे असीम अपरिच्छिन्ष- 
की, पर उसे कहना होता है वुद्धिग्राह्म होनेके लिये परिच्छिन्न 
करके; यह एक ऐसा प्रयास हैं जो करना तो पड़ता हैं पर जो 
कभी पूर्ण रूपसे संतोपजनक नहीं हो सकता, उसके विपयमें कभी 
'इदमित्यं/ नही कहा जा सकता। परम आध्यात्मिक सत्यको 
जीवनमें उतारा जा सकता हैं, उसका साक्षात्कार पाया जा सकता 
है पर उसका वर्णन केवल अंदत: ही हो सकता है। उपनिषदों- 
की पद्धति जौर भाषा इससे अधिक गभीर हैं, उसमें प्रतीक और 
रूपकका स्वच्छंददया उपयोग किया गया हैं, जो कुछ कहा 
गया है वह अंतर्ज्ञानका ही स्वच्छंद प्रवाह है जिसमें बौद्धिक वाणी- 
का कठोर पारिभापिक बंधन दृट गया हैँ और छब्दोंके गर्भित 
अरथोमिंसे संकेतका एक अपार तरंग-प्रवाह निकल आया हैं। 
अध्यात्मके इस क्षेत्रमें यही पद्धति और भाषा ठीक होती है। परंतु 
गीता इसका अवरूंबन नहीं कर सकती, कारण इसे एक बौद्धिक 
समस्याका समाधान करना है, मनकी एक ऐसी अवस्थाकों सामने 
रखकर उसे समझाना हैं जिसमें तकंबुद्धि--जिसके सामने ही हम 
अपनी सब प्रेरणाओं और भाव-तरंगोंके परस्पर-विरोध आदि रखा 
करते और उससे फंसला चाहते हूँ वह तर्कबुद्धि---आप ही अपने 
विरुद्ध हो रही है और किसी प्रकारका निश्चय करनेमे सर्वेथा 
असमर्थ हैं। तक॑बुद्धिको एक ऐसे सत्यकी ओर ले जाना है जो इसके 
परे है, पर वहां उसे ले जाना है उसीके अपने साधन और अपनी , 


अवध 
श्र गीता: 


वद्धतिते । यहाँ तर्कबुद्धेके सामने यदि कोई ऐसा आत्मानुभवपतत 
समाधान रखा जायगा जिसके तथ्योंके विपयमें उसे कुछ भी अनुभव 
नही है तो उसे उसकी सत्यतापर तबतक विश्वास नहीं हो सकता 
जबतक आत्मसत्ताके जिन सत्योंके आधारपर वह समाधान स्थित 
है उनका बौद्धिक निरूपण करके उसे संतुष्ट न कर दिया जाय। 
अवतक प्रतिपाद्य विषयकी पुष्टिमें जो सत्य उसके सामने 
रखे गये हे वे उसके पहलेसे ही परिचित हे और विषयका उप 
क्रम करनेभरके लिये वे पर्याप्त हें। सबसे पहले अक्षर पुछप 
और प्रकृतिस्थ पुरुष, इन दोनोंमें भेद किया गया हैं। यह भेद 
यह दिखलानेके छिये किया गया है कि यह्‌ प्रकृतिस्थ पुरुष जबर्तेक 
अहंकार-कृत कर्मके अदर बंद्ध रहता हैं तवबतक वह निश्चय 
ही जिगुणकी क्रियाओसे वंधा रहता है--उत्तकी देहस्थित 
बुद्धि, मन, प्राण और इंद्रियोंका सारा कर्म और सारी 
कर्मपद्धति तिगुणके अस्थिर खेलके सिवा और कुछ भी नहीं होती । 
और इस चकक्‍्करके अंदर इसका कोई समाधान नहीं है। अत- 
एवं समाधाव इंढता होगा इस चवकरसे, त्रिगुणमय्री प्रकृतिसे, 
ऊपर उसे एक अक्षर पुरुष और शांत ब्रह्यककी ओर उठकर, 
क्योंकि तभी कोई इस कठिताईकी सारो जड़ जो अहंकार और 
'कामकृत कर्म है उसके परे पहुंच सकता है। परतु केवल इतनेसे 
तो क्षकर्मकी ही प्राप्ति होती है, क्योकि प्रकृतिके परे कर्मका कोई 
करण नहीं, न कर्मका कोई कारण या निद्धारण ही है---अक्षर 
पुरुष तो अकर्मण्य है, सब पदार्थों, कार्यो और घटनाओमें तटस्थ 
और सम है। इसलिये यहां योगक्षास्त्रप्रतिपादित ईइवर एवं 
भगवात्‌-संबंधी यह भाव छाया गया है कि ईदवर सब कर्मो कौर 
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यज्ञोंक भोक्ता प्रभु है, और यहा केवल इसका संकेतमात्र क्रिया 
गया है, यह स्पष्ट नहीं बताया गया हैँ कि ये भगवान्‌ अक्षर 
ब्रह्मके भी परे हे और इन्हीमें विश्व-ठीछाका निगूढ़ रहस्य निहित 
हैं। इसलिये अक्षर पुरुषसे होकर इनकी ओर ऊपर वढनेसे हम 
अपने कर्मोसे आध्यात्मिक मुक्ति भी पा सकते है और साथ ही 
प्रकृतिके कमोमे भी भाग लेते रह सकते हे। पर अभी यह नहीं 
बताया गया है कि ये परम पुरुष जो यहा भगवान्‌ गुरु और कर्म- 
रथके सारथि-रूपमें अवतरित है, कौन हैँ और अक्षर पुरुष तथा 
प्रकृतिस्थ व्यप्टि-पुरुषके साथ इनके क्या संबंध हँ। न यह बात ही 
अभी स्पष्ट हुई हैं कि किस प्रकार भगवानूसे आनेवाली कर्म- 
प्रेरणा या सकलप त्रिगुणात्मिका प्रकृतिके अंदर होनेवाली इच्छासे 
कोई भिन्न वस्तु हें। और यदि यह सकत्प त्रिगुणात्मिका प्रकृति- 
की ही इच्छा हो तो इसका अनुसरण करनेवाला जीव, अपने 
आत्म-भावमे न सही, पर अपने कर्ममें तो त्रिगुणके बंधनसे नहीं 
बच सकता; और यदि यही वात हैं तो यह प्रतिज्ञात॒ मुक्ति 
मायिक या अधूरी ही रही। ऐसा मालूम होता है कि यह 
संकल्प सत्ताके कार्यवाहक अंशका एक पहलू हैं, प्रकृतिकी मूल शक्ति 
और कार्यकारिणी वृत्ति हैं; इसे शक्ति, प्रकृति कहते हे। तो 
क्या ऐसी भी कोई प्रकृति हैँ जो त्रिगुणात्मिका प्रकृतिके परे है? 
क्या कोई ऐसी भी सुप्टि-शक्ति, कोई ऐसी संकल्पशक्ति एवं कर्म- 
शक्ति है जो अहंकार, काम, मन, इंद्रियसमूह, बुद्धि और प्राणावेग- 
से भिन्न हैं? 

इसलिये ऐसी संदिग्ध अवस्थामें अव जो कुछ करना है वह यही 
है कि वह ज्ञान, जिसकी बुनियादपर भागवत कर्म किया जायगा, 


१४ गीता-पर्वंध 


और अधिक पूर्णताके साय बता दिया जाय। और वह न्ान उन 
भगवानके स्वरूपका ही समग्र और अखंड ज्ञान हो सकता हैं जी 
भगवान्‌ संपूर्ण कर्मके मूल कारण हैँ और जिनकी सत्ताके अंदर 
कर्मयोगी ज्ञानके द्वारा मुकतत हो जाता है, क्योंकि तब वह उर्स 
मुक्त आत्माकों जान लेता है. जिसमेंसे यहू जखिल कर्मश्रवाई 
निकलता है और उसके मुक्त स्वरूपका भागी होता है। इसके 
अतिरिक्त, उस ज्ञानसे बह प्रकाश मिलेगा जिससे गरीताके प्रथर्म 
भआगके उपसंहारमें जो वात कही गयी है उसकी यथार्थता सिर्क 
होगी। आव्यात्मिक चैतन्य और कर्मके सब हेतुओं और शर्वित 
योंके ऊपर, भक्तिकी श्रेषप्ठता उसे प्रतिप्ठित करनी होगी; वह 
ज्ञान सव प्राणियोंके उन परमेश्वरका ज्ञान होगा जिनके प्रति हीं 
जीव प्रेम और भक्तिकी जो पराकाप्ठा है उस पूर्ण आत्मसमर्पण- 


के साथ अपने-आपको उत्सर्ग कर सकता है। सातवें अध्यायके 


आरंभके इलोकॉमे भगवान्‌ इसीका उपक्रम करते हैँ। ग्रंथके शेप 
अध्यायोंमें फिर इसीकी परिणति हुई है। भगवान्‌ कहते हैं, 
“मुझमें अपने मनको आसक्त करके और मुझे अपना आश्रय (जीव- 
की चेतन सत्ता और कमेंका संपूर्ण आधार, निवास और शरण- 
स्थान) वनाकर भ्रोग साधन करनेसे किस प्रकार तुम मुझे 
नि.संशय “समग्र साम्‌” समग्र रूपसे जानोगे वह सुनो । में “अशेषतः 
'विना कोई बात छोड़ें (क्योंकि छोड़नेसे फिर संशयके लिये अव- 
काश रहेगा), तुमसे वह ज्ञान विज्ञानसहित कहुँगा जिसे जान लेते 
पर जाननेकी जौर कोई वात वाकी न रह जायगी।” कहनेका 
अभिप्राय यह है कि “बासुदेवः सर्वेरसित्ति” अर्थात्‌ सब कुछ भगवान्‌ 
है और इसलिये यदि उन्हें उनकी सब शक्तियों और तत्त्वोंके साथ 
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समग्र रूपसे जान लिया जाय तो सब कुछ जान लिया गया, केवल 
विशुद्ध आत्मा ही नहीं वल्कि जगत्‌, कर्म और प्रकृति भी। तब 
यहां जाननेंकी और कोई चीज नहीं रह जाती, क्योकि सब कुछ 
भगवान्‌की ही सत्ता है। हम छोगोंकी दृष्टि इस त्तरहकी समग्र 
न होनेसे तथा विभाजक मन-चुद्धि और अहंकारगत पृथक्‌-भाव 
इसका आधार होनेंसे, हमारी बुद्धिमें जगत॒के विषयोंकी जो प्रतीति 
होती है वह अज्ञान हैं। हमें इस मन-ुद्धि और अहभावप्रयुकत 
दुष्टिसि निकलकर वास्तविक एकत्वसाथक ज्ञानमें प्रवेश करना 
होगा। उस ज्ञानके दो पहलू हे, एक स्वरूप-ज्ञान जिसे केवल 
ज्ञान कहते है, और दूसरा सर्वग्राही ज्ञान जिसे विज्ञान कहते हे। 
एक परमात्मस्वरूपका अपरोक्ष अनुभव हैँ और दूसरा उसकी सत्ताके 
विभिन्न तत्त्वों, अर्थात्‌ प्रकृति, पुरपष तथा अन्य सब तत्त्वोका 
ब्रयावत्‌ स्वानुभूत ज्ञान हूँ जिसके द्वारा भूतमान्र अपने मूल भाग- 
बत स्वरूपमें तथा अपनी प्रकृतिके परम सत्यमें जाना जा सकता 
हैं। वह समग्र ज्ञान, गीता कहती है कि, बड़ी दुर्लभ और कठिन 
वस्तु है, “सहस्रों मनुष्योंमें एकाघ ही कोई सिद्धि पानेका प्रयत्न 
करता हैं और ऐसा प्रयत्न करके सिद्धि पानेवालोंमें विरछा ही 
कोई मुझे मेरे स्वरूपके सब तत्त्वोंके साथ (तत्त्वतः) जानता है ।” 
अब उपक्रमके तौरपर तथा इस समग्र ज्ञानकों सुप्रतिष्ठित 
करने योग्य मनोभूमिका निर्माण करनेके लिये भगवान्‌ वह गभीर 
और महत्‌ भेद करते हें जो गीताके संपूर्ण योगका व्यावहारिक 
आधार है, यह भेद है दो प्रकृतियोंका, एक प्रकृति हैँ प्राकृत और 
दूसरी आध्यात्मिक। “भौतिक सृप्टिके मूलभूत पंचतत्त्व, मन, 
बुद्धि, अहंकार--यह मेरी अष्टथा विभकत प्रकृति हैं। पर इससे 
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भिन्न मेरी जो दूसरी, परा प्रकृति है उसे जान लो जी जीव हि 
करती है और जिससे यह जगत्‌ थारण किया जाता हैं! 
गीताका वह प्रथम नवीन दार्भनिक सिद्धांत आया जिससे, 
शास्त्रके मन्तव्योंसि आरंभ करके, वह उनके आगे बढ़ती 
साख्योंके शब्दोको रखती हुई और उन्हें विस्तृत करती हुई 0 
वेदांतका अर्थ भर देती है। प्रकृतिको जो अप्टबा कहीं 
जिसमें पांच महाभत--भीतिक सृप्टिकि मूलभूत पंचतत्तव जि 
स्थूल नाम पृथ्वी, जप, तेज, वायु औौर आकाश हेँ/“र्मे बी 
पंच ज्ञानेद्रियों और पंच कमेंद्रियों सहित, बुद्धि और अहँर्कीण 
भाठ अंग है, यही सांख्योंका प्रकृतिवर्णन है। सांख्य्षार्सी य् 
रुक जाता है और इसी रुकावके कारण उसे प्रकृति और पुर्द्ी 
वीच एक ऐसा भेद करना पड़ता है जो दोनोकों जुटने नहीं दे 
और इस कारण दोनोंकी एक-दूसरेंस सवेधा भिन्न दो मूल सेंती+ 
ही मान छेना पडता है। गीताकों भो, यदि यही वह रुक जाती 
तो, पुरुष और विश्व-प्रकुंतकि बीच वही अपरिहार्य विच्छेद £ 
स्थापित करना पड़ता और तव यह विश्वप्रकृति त्रिगुणातिमिंती 
सायामात्र और यह सारा विश्व-प्रपंच उस मायाका ही परिणार्म- 
सा रह जाता; इसके सिवाय प्रकृति और उसके इस चिश्व-प्रपन्‍ 
का और कुछ भी अये न होता। पर बात इतनी ही नहीं है 
और भी कुछ है, एक परा प्रकृति भो है, एक आत्माकी प्रक्रृ्ि 
की है, “पर प्रकृति १ भगवएत्की एक पर प्रकृति हैँ जो #४ 
विव्व के अस्तित्वका मूल, इसकी मूलभूत सृप्टि-शक्‍्ति और कर्म: 
शक्ति हैं; और अपरा निम्नगा अज्ञानमयी प्रकृति इसीसे उत्पन्न 
हुई है जौर इसीकोी अंबकारपूर्ण छाया हैं। इस परा प्रकृतिके 
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अंदर पुद्ष और प्रकृति एक हे। प्रकृति वहा पुम्षकी सकत्प- 
शवित और बव्तं-भवित है, पुरुषकी स्वयं अभिव्यकत्र होनेकी क्रिया 
हे,--कोई पृथक वस्तु नहीं, प्रत्युत स्वयं सशथजितिक पुरष ही है। 
यह परा प्रकृति केवल विब्वके कमंसि अतःरियत भागवत 

तक्तिकी उपरिथत्ति ही नहीं हैं। कारण यदि ऐसा होता तो वह 
उस रावंव्यापक आत्माकी ही निप्कर्म उपस्थिति होती जो आत्मा 
प्रव पदार्थोर्में हैं या जिसके अदर सब पदार्थ हे और जिसकी सत्ता- 
पं बिश्वकर्म होता है पर जो स्वय कर्ता नहीं हूँ। यह परा 
प्रकृति फिर सांस्योका वह अव्यवत' भी नहीं हैँ जो व्यक्त सक्रिय 
अप्टक्षिव प्रकृत्िेकी आदि अव्यक्त बीज-स्थिति हूँ जिसे उत्पादक 
वूछ प्रकृति कहते हैं और जिसमेसे उसके सब्र करण और कर्म- 
शक्तियां उत्पन्न होती हे। और न वेदात-शास्त्रके ही अनुसार 
अव्यवत्त का अर्थ करके यह कहा जा सकता है कि यह परा प्रकृति 
अव्यवत ब्रह्म या आत्माके अंदर अव्यक्त रूपसे रहनेवाली वह शक्ति 
जिसमेंस विद॒व उत्पन्न होता हैं और जिसमे इसका लय होता हैं। परा 
प्रकृति यह है, पर यही नहीं, इससे भी अधिक बहुत कुछ है, यह 
नो उसकी केवल एक आत्मस्थिति है । परा प्रकृति परम पुरुषकी समग्र 
चिच्छवित है जो जीव और जगतुके पीछे है। अक्षर पुरुषके 
अंदर यह आत्मामें निमज्जित रहती है; यह है वहा भी, पर 
निवृत्तिमे, कर्मसे पीछे हटी हुई; क्षर पुरुष और चविद्वमें यह बहि- 
भूत होकर कर्ममें प्रवृत्त होती है, प्रवृत्तिमें आती है। प्रवृत्तिमें 

पह अपनी सजवितक सत्ताके द्वारा. ब्रह्ममें सर्वभूतोंको उत्पन्न करतीं 
और उस भूतोंमें उनके उस मूल आध्यात्मिक प्रकृति-रूपसे प्रकट 
होती है जो उनकी वाह्यातर प्राकृत क्रीड़ाका आवारभूत चिरंतन 
2 


हे 
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सत्य है। यही मूलभूत भाव शवित है जिसे स्वभाव कहते 
जो सब्रके स्वय होने--प्राकृत रूपमें आनेका स्वमत तत्त्व के 
सकी प्राकृत सत्ताका स्वांत.स्थित तत्व और ईड्बरी शक्ति हैं। 
तिगुणकी साम्यावस्था इस परा-अ्रकृति-तत्वसे उत्पन्न होनेवाली ए 
परिमेय एवं सबंधा गोण ऋीडामात्र है। अपरा प्रकृतिका मे 
सारा नामझूपात्मक कर्म, यह अखिल मनोमय, इंद्रियगत और 
बौद्धिक व्यापार केवल एक बाह्य प्राकृत दृश्य हैं जो उसी आदमी: 
त्मिक शवित और स्वभावके कारण हो संभव होता है, उसीसे ईर” 
की उत्पत्ति है और उसीमें इसका निवास हैं, उसीसे यह हं। भर्दि 
हम केवल इस वाह्म प्रकृतिमें ही रहें और हमारे ऊपर इसके जो 
संस्कार होते है उन्हीसे हम जगत॒कों समझना चाहें तो हम कदार्पि 
अपने कर्ममय अस्तित्वके मूल वास्तविक तत््वको नहीं पा सकते) 
वास्तविक तत्व यही आध्यात्मिक शक्ति, यहों भागवत स्वर्भीर्षें 
यही मूलगत आत्मभाव है जो स़व पदार्थोके अंदर है या मंद 
कहिये कि जिसके अंदर सब पदार्थ है और जिससे ही सब पदार्थ 
अपनी शक्तियां और कर्मोके बीज ग्रहण करते है। उसे सर्त्तत्तव, 
शवित और भावको प्राप्त होनेंसे ही हम अपने भूतभावका असली 
चर्म और अपने जीवनका भागवत तत्त्व पा सकेंगे, केवल अज्ञीनर्म 
उसकी प्रक्रियामात्र नही, वल्कि ज्ञानके अंदर उसका मूल और 
विधान पा सकेंगे। 
आजकलकी जो विचार-पद्धत है उसके अनसार वैसी दी 
भाषासे यहां गीताका यह अभिप्राय व्यक्त किया गया हैं; पर 
यदि हम परा प्रकृतिका वर्णन करनेवाले उसके हो शब्दोंकों देखें 
तो यह देख पढ़ेगा कि यही वास्तवमें उसका अभिप्राय है। कारण 
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पहले भगवान श्रीकृष्ण कहते है कि यह दूसरी प्रकृति मेरी परा 
अकृति है, प्रकृति मे पराम'। और यहा यह जो में हैं, वह 
परुषोत्तम अर्थान परम पुरय, परमात्मा, विश्वातीव और विश्व 
व्यापी आत्माका वाचक है। परमात्माकी मूल सनातन प्रकृति 
और उसकी परात्यरा मूल कारण-४वित ही परा प्रकृतिसे अभिमप्रेत 
है।, कारण अपनी प्रकृतिकी कर्स॑णक्तिकी दुष्टिसि जगदृत्पत्तिकी 
खाल कहते हुए भगवानूवत यह स्पप्ट वचन है कि, यह सब 
आपियोंकी योनि है --एतद्योनीनि भूतानि। इसी घब्छाकर्क फिर 
दूसरे चरणमें उसी बातको प्रसविता आत्माकी दृष्दिमे कहते है, 
में ह्वी संपूर्ण जगत॒का प्रभव और भ्रल्य हूं भेरे परे और कुछ 
सी नहीं है।” यहां इस तरह परम पुरुष पुरेषोत्तम आर परा 
अक्ृति एकीभूत है; एक ही सत्तत््व्की ओर देखनेके दो प्रकारोके 
सौरपर वे यहां रखे गये हें। कारण, जब श्रीकृषप्ण कहते हू कि इस 
जगतका प्रभव और प्रूय में हु तब यह स्पष्ट हैं कि इसका मत- 
लूब परा प्रकृति अर्थात्‌ उनके स्व-भावमे है जो यह प्रभव और 
जअलूय दोनों ही चीजें हैं। परमात्मा अपने अनत चिद्घन स्व- 
रूपसे परम पुरुष हें और परा प्रकृति उनको स्वभावगत अनंत 
डावित या संकल्प है--यह अनंत चिद्वन-स्वरूप ही है अपनी 
स्वांन:-स्थित भागवत जक्ति और परम भागवत कर्मके साथ। 
अभव परमात्मामेसे इसी चिच्छक्तिका आविभूत होना हूँ, परा 
'प्रकृतिर्जीवभता, क्षर जगत्‌में उसकी यह प्रकृति है। प्रढय पर- 
आत्माकी अक्षर सत्ता और स्वात्मठीन शक्तिके अंदर इसे चिच्छ- 
वितका अंतर्भाव होनेसे कर्मकी निवृत्ति हैं। परा प्रकृतिसे यही 
सूल अभिप्राय है। 
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वर्धात्‌ परा प्रकृति स्वयंभू परमात्म-स्वत्पकों अनेत दिवकात- 
लाधनवच्छिन्न चिच्छक्ति है जिसमेंसे विग्वके सव प्राणी आविशृत 
होते और काछातीत सत्ता कालके अंदर आते हैं। पर 
दिक्‍कालके अदर इस विविव विन्वश्रमवकों आत्मसत्ताका आधार 
दिलानेके लिये परा प्रकृति स्वयं जीवरप धारण करती है। इसी 
वातको दूसरी तरहसे यो कह्दियें कि पुर्घोत्तमका अनेकात्मक, जो 
सनातन आत्मस्वरूप है बही विव्वके इन सब हपोंमें व्यप्टि-पुरुप 
होकर प्रकट होता है। सभी प्राणी उसी एक अभेद्य अच्छेय पर- 
मात्माकी सत्तासे व्याप्त है, सबकी व्यप्टि-सत्ता, सबके कर्म और 
रूप उसी एक पुरुषकी सनातन अनेकताके हार विधुत है। हम 
कही ऐसा समझनेकी भूल न कर बंठे कि यह परा प्रकृति काला: 
वच्छिन्न जीवमात्र हैं और कुछ नहीं अथवा यह कि यह केवल 
जीव-भावकी ही प्रकृति हँ और जात्मसत्ताकी नहीं; परम पुरुष- 
की परा प्रकृतिका यह स्वरूप नहीं ही सकता। कालावच्छिन्न 
रूपमें भी यह परा प्रकृति इससे कुछ अधिक है; कारण यदि ऐसा 
हो तो विश्वरूपस इसका सत्तत््व यही हुआ कि जगतमें यह 
अनेकताकी ही प्रकृति है और यहां एकत्व-धर्मवाली प्रकृति कोई 
ही नहीं। परंतु गीताका यह अभिप्नाय नहीं हँ--गीता यह नहीं 
कहती कि परा प्रकृति स्वयं ही जीव है, जीवात्मिका है, बल्कि 
गीतानें यह कहा है कि वह जीवभूता है अर्थात्‌ वह जीव बनी है; 
इस जीवभूता' शब्दमें ही यह ध्वनि है कि अपने इस बाह्मत- 
अकट जीव-इपके पीछे यह परा प्रकृति इससे भिन्न और कोई घडी 
चीज हैं, यह एकमेवाह्वितीय परम पुरुषकी निज प्रकृति है। गीता- 
ने आगें चलकर यह बतलाया है कि यह जीव ईश्वर है, पर 
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आहिंगे कि अनंत कोदि ब्रह्मांडोंक सव जीव मिलकर भी अपने 
'अभिव्यक्ति-रुपमें समग्र भगवान्‌ नहीं हो सकते, सब मिलकर उस 
अनंत एकमेवाहितीयके बंगाधिर्भाव ही हूं। उनके अंदर अविभक्‍त 
शक ब्रह्म विभक्‍त-न्सा रहता है, अविभवतं थे भूतेपु विभक्‍तमिव 
च स्थवितम्‌। यह एकत्व महनर सत्य है, अनेकत्व उससे लघु 
सत्य है; यद्यपि है दोनों सत्य हीं, उनमेंसे कोई भी मिथ्या-माया 
नदी । 

इस अध्यात्म-प्रकृत्तिक एकत्वके हारा यह जगत्‌ धृत्र रहता 
हूँ, बयेद॑ धार्यते जगतू; उसीसे इस जगतृकी सब भूतभावोके साथ 
उत्पत्ति होती हैँ, एतल्योनीनि भूतानि सर्वाणि, और उसीमें 
अलयगकाछमें सारे जगत्‌ और उसके प्राणियोंका रूय होता है, अहं 
कृत्स्सस्प जगत: प्रभवः प्रलयस्तथा। परतु इस दृच्य जगतमसें जो 
आत्मासे बहिर्भूत होता, उसीके सहारे कर्म करता और प्रछयकालमें 
ऋमंसे निवृत्त होता है, यह जीव ही नानात्वका आधार हूँ; इसे, 
जिशेकों हम यहां अनुभव करते है, हम चाहें तो वहु पुरुष कह 
सकते हे अथवा नातात्वका अंतरात्मा भी कह सकते हे। यह 
अपने स्वरूपसे भगवानूके साथ एक है, भिन्न हैं केवल अपने स्व- 
रूपकी शवितसे-ईस अथमें भिन्न नहीं कि यह वही शक्ति बिल- 
कुल नहीं है, बल्कि इस अर्थमें कि यह केवल, उसी एक शक्तिके 
लिये आशिक बहुविध व्यप्टीभूत कर्ममें आवारका काम करता है। इस- 
पलिये सभी पदार्थ आदिमे, अंतमे और अपने स्थितिकारूमे तत्वतः 
आत्मा या ब्रह्म ही हे। सबका मूल स्वभाव आत्मभाव ही है, 
केवल उनके नानात्वके अपर भावमें वे. कुछ दूसरी चीज अर्थात्‌ 


ईश्वर हैँ आने अंशाविर्भावे, ममवांशः हे; ब्रह्मांड अथवा यह 
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श्र ता 


गरीर, प्राण, मन, बुद्धि, अहंँशार कौर इंद्रिय-घप प्रहति देख पढ़ते 
हैं। पर ये बाह्य गौण प्रश्मणमात्र है, इमारे रवनाव आाद झ्व- 
सत्ताके विशद्ध मूल स्वग्ष नहीं। 

परमात्माकी परा प्रकृतिस उस तरह हमें अपनी विश्वातीत सताहा 
मूलभूत सत्य और शबित तथा विध्वलीलायग आध्यात्मिक आवार 
दोनों ही मिलते हू। परंतु उस परा प्रकृति थीर इस अपरा 
प्रकृतिकों जोडनेबाली वह बीचकी छही बाहां है? िरे अंदर, 
श्रीकृष्ण कहते है कि, “सर्वर्मिदं! अर्थात्‌ क्षार जगतूकी ये अंधे 
बस्तुएं जिन्हे उपनिपदोस प्रायः सर्वेिदं पदसे वहा गया है-++ 
सूत्रमें मणियोके संदृश पिरीयी हुई है। 


है। परतु यह कैंबल एक 
उपमा है जो एक हृदतक 


ही काम दे सकती है, उसके आगे नहीं; 
बयोकि सणियोका केवल परसन्‍्पर-्वंध ही यह सूत्र झोड़े रहता हे 
इसके साथ मणियोका, सिधा इसके कि मशियोंवरा यह परक्यर- 
संबंध मणि-मूत्रपर ही आल्िित रहता है, सौर कोई एक्ताका नाता 
नहीं रहता। इश्नलियें हम उस उपमेंयकी ओर ही चलें जिसकी 
यह उपमा हूं। वास्तवर्म परमात्माकी परा प्रकृति अर्थात्‌ पर- 
भात्माको अनंत चिच्छक्ति ही, जो आत्मचिद, सर्वेधिद और सर्वेश्ञ 
हैं, इन सव गोचर पदार्थोकों परस्पर संबद्ध रखती, उनके अंदर 
व्याप्त होती, उनमें निवास करती, उन्हे घारण करती और उत 
सदकी अपनी अभिव्यक्तिकी व्यवस्थाके अंदर वन लेती है। यही 
एक परा इक्ति केवछ सबके अदर रहनेवाठे एक आत्माके ही रूप- 

नही च्ल्कि प्रत्येक प्राणी और पदार्थेके अंदर जीव-रपसे, व्यप्टि- 
पुरुष-सत्ताके रूपसे भी प्रकट होती हैं; यही प्रकृतिके सपूर्ण 
जेगुण्यके वीजतत्त्व-हप्से भी प्रकट होती हैं। अतएव प्रकृतिके 
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प्रत्येक पदार्थके पीछे ये ही छिपी हुई अध्यात्म-णक्तियां हूं । 
त्ैगृुण्यका यह परम बीजतत्त्व त्रिगुणका कर्म नही है, प्रिगुण-कर्म 
तो गुणोका ही व्यापार हैँ, उनका आध्यात्मिक तत्व नहीं। वह 
बीजभूततत्त्व गंतःस्थित आत्मतत्त्व हैँ जो एक है, पर फिर भी 
इन बाह्य ताना नाम-हुपोंकी वैनिश्यमबी अंत-शक्ति भी हैं। यह 
संभमूतिका, भगवानके क्षर भावका मूलभूत सत्तत््व हैं और यही 
सत्तत््व अपने इन सब नाम-रूपोकों धारण करता हैँ और इसीके 
अंदर इन सबका आध्यात्मिक और भागवत अभिप्राय निहित है। 
गुणत्रवके कर्म बुद्धि, मन, इंद्रिय, अहकार, प्राण और थरीरके 
केवल वाह्य अस्थिर भाव हे--स्तात्विका भावा राजसास्तामसाइच। 
परंतु यह वीजभूत तत्त्व स्वभाव हैं--भूतभावकी आदि 
सनातन अत्त.श्क्ति हे) विध्व-प्रभवका तथा प्रत्येक जीवके भूत- 
भावका मूल विवान करनेवाला यही स्वभाव है, यही अंतःशक्ति 
है; प्रकृतिके संपूर्ण कर्मका यही बीज और यही उसके विकासका 
कारण है। प्रत्येक प्राणीके अंदर ग्रह तत्त्व छिपा हुआ है, यह 
परात्पर भगवान्‌के ही आत्माविभविसे, मद्भावसे निकलता और 
उससे अविच्छिन्न रहता हैं। भगवान्‌के इस 'मद्भाबव' का 
स्वभावके साथ और स्वभावका वाह्य भूतभावोके साथ अर्थात्‌ 
भगवान्‌की परा प्रकृतिका व्यष्टिपुरपकी आत्मप्रकृतिके साथ 
और इस विशुद्ध मूल आत्मप्रकृतिका त्रिगुणात्मिका प्रकृति- 
की मिश्रित और दंद्रमय कीड़ाके साथ जो संबंध हैं उसीमें उस 
परा शक्ति और इस अपरा प्रकृतिके वीचकी लड़ी मिलती हूँ। 
अपरा प्रकृतिकी विकृृत शक्तियां और उसकी संपदाएं उसे परा 
इाक्तिकी ही परम शक्तियों और सम्पदाओंसे प्राप्त हें और शस- 


न मीता-पर्वंध 
र्‌्ड 


छिपे अपरा प्रकतिति शतियों ओर संरशओंकों अपना मूल और 
वास्तविक स्वरुप तथा अपने सर्वंधिस सर्मेक्मा रवभावनियत मर्ल 
धर्म जानमेके लिये परा शविविकी शक्तियों और संपदाओंके सभीष 
लौट जाना होगा। उसी प्रद्यर यह तीब, जो यहाँ हे 
तिनुणात्मिता प्रकृतिकी सीमित, दीन ओर अपर कीड़ाके अंदर निर्मान 
है, यदि उससे निकलकर अपने पूर्ण भागवत स्थनाप्त्ी प्रा हे 
चाहे तो, उसे अपने स्वमावके मूलभूत गुणके बिशृद्ध कर्म 
आश्रय ले करके अपने स्वदूषदे उस परम धर्म लौट घाना होगा 
जिसमें ही वह अपनी दिव्य भागवत प्रकृतिके संकरम, अस्त» 
सक्रिय तत्व और परम कर्ममावद्ा पता पा सकता हे) 

यह बात इसके बादवाले घ्लोफसे ही स्पप्ट ही जाती है मिस 
में कई उदाहरण देकर यह ब्रतछाया गया हैं कि किस प्रकार 
भगवान्‌ अपनी परा प्रक्रतिशी शवितके साथ उस विश्बके चेंतर्स 
तथा अवेतन कड़े जानेवाले प्राणियोर्मे प्रकट होते ओर कर्म करते 
हे। इन उदाहरणोंको काब्यक्री भाषाके छंदानुकमव्ग जिस अस्ते- 
व्यस्तसे सपमें रखा गया है उससे उन्हें हम छोटकर अलग निकार्ल 
सकते हूँ और उनके ठीक दार्भनिक 





ऋममें ला सकते है। प्रथर्मत:, 
भागवत झतति और जत्ता पंचमहामतोंमें जनप्रविष्ट होकर करमे 
करती है---में जलमें रस हूं, भाकाशमें शब्द, पृथ्वीमे गंध और 
अग्निमें तेज हूँ', और इसीकी पूर्णताके लिये यह कहा जा सकता 
हूँ कि वायुमें में रफ्झे हूं। जर्थात भगवान्‌ ही अपनी परा अकृति- 
के रूपसे उन सव विभिन्न इंद्विय-विपयोंके मूलमें स्थित झवित हैँ 
ओर आचीन सांल्य सिद्धांतके अनुसार इन्ही इंद्रिय-विपयोंके मौतिक 
उपकरण हे ये पंच भमहाभूत--आकाश्चीय, तैजस, वैद्यतिक तथा 
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बानवीय, गठीय और अन्य मूलभूत जड़त्प। ये पंचमहाभूत 
झपरा मसहुतिके परिसाणात्मक जड़रूप अग हे और ये ही सब 
भीतिक रुपोंके उपादान है। पच तन्मानाएं-रस, स्पर्ण, गंधादि-- 
अपना प्रकतिके गुणभून अंग है। ये पंचतन्मात्राएं सूद्षम शबितयां 
हैं जिनकी द्ियाके द्वारा ही ंद्वियगत च॑वन्‍्यका स्थूछ भीतिक रूपों- 
संबंध स्थापित होता ह्ँ--भौतिक सृप्टिके संपूर्ण ज्ञानके 
मूठमें ये ही घक्तिया है। जड दृष्टिसे जड़ ही सत्‌ पदार्थ है 
और इंद्रिय-विषय उसीमेंसे निकलते हैं; परतु अध्यात्म-द॒प्टिसे 
उलटी ही बात हैं। जड़ सृप्टि और जड़ उपकरण स्वेय ही किसी 
अन्य सत्तासे निकली हुई शवितिया है भौर मूछतः केवल ऐसी स्थूछ 
पद्धतियां या अवस्थाए है जिनमे जगतके भीतर प्रकृतिके भिगुणके 
कर्म जीवके एंद्वियचैतन्यके सामने प्रकट होते एकमात्र मूछ 
सनातन सत्पदार्थ प्रकृति अर्थात्‌ स्वभावकी शवित और उसकी गुण- 
चत्ता है जो इंद्वियोंके द्वारा जीवके सम्मुख उस प्रकार प्रकेट होती 
है। और दइद्रियोंके अंदर जो कुछ सार-तत्त्व है, परम आध्या- 
'त्मिक और अत्यंत सूक्ष्म है, वह तत्त्वतः वही वस्तु हैं जो वह सना- 
तनी गुणवत्ता और झशबिति है। पर प्रकृतिके अंदर यह जो स्व- 
भआव-जक्ति हैँ वह स्वयं भगवान्‌ ही हे अपनी प्रकृतिके रूपमें; 
इसलिये प्रत्येक इंद्रिय अपने विशुद्ध स्वरूपमें वही प्रकृति हैं, 
अत्येक इंड्रिय सक्तिय चिच्छक्तिसें स्थित भगवान्‌ ही हूँ। 
इसी सिलसिलेमें जो और पद आये हूँ उनसे यह वात और 
अच्छी त्रहसे प्रकट होती है। “में शशि और सूर्यकी प्रभा, 
मनुप्यमें पौष, वुद्धिमानोंमें वुद्धि, तेजस्वियोंमें तेज, वलवानोंमें 
चर, तपस्वियोंमें तप हूं।” “सब भूतोंसें में जीवन हूं।” अत्येक 
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उदाहरणमें उस असछी गुणकी ही णवितका संकेत किया गया हे-८ 
ये सव भूतभाव जो कुछ बने है उसके लिये वे इसी शक्तिपर 
निर्भर करते हे। वह मूलभूत गुण ही वह विशिष्ट लक्षण हैं 
जो समस्त भूतभावकी प्रकृतिमें भागवती शक्तिकी सत्ताकों लक्षित 
कराता हैं। भगवान्‌ फिर कहते हे कि, “सब वेदोमें में प्रणव 
हूं” अर्थात्‌ वह मूल ध्वनि && हू जो अपौरुषेय वेदकी समस्त सूृष्ठि- 
शक्तिशाली ध्वनियोका मूल हूँ। 3% ही स्वर और शब्दकी शक्ति- 
का वह एकमात्र विराट्‌ रूप हैं जिसमे वाक्‌ और शब्दकी ५ 
आध्यात्मिक शक्ति और विकास-संभावना अतर्भूत और एकत्र हैं। 
इसीमे ये सब शक्तिया समन्वित रहती और इसीमेंसे वाहर 
निकलती है। इसीमेसे वे अन्य ध्वनिया निकलती हे और इसी- 
का विकास मानी जाती हे जिनमेंसे भाषाओंके शब्द निकलते और 
बुने जाते है। इससे यह बात स्पष्ट हो जाती : है। इंद्विय, प्राण, 
ज्योति, बुद्धि, तेज, बल, पौरुष, तप आदिके बाह्य प्राइुंत 
विकास पर। प्रकृतिकी चीज नहीं हे, वल्कि परा प्रकृति वह 
भूलभूत गुण हैँ जो अपनी आत्मस्वरूप शक्तिमें ही स्थित है और 
वही स्वभाव है। आत्माकी जो शक्ति इस प्रकार व्यक्त हुई है, 
आत्मचैतन्यकी जो ज्योति तथा व्यक्त वस्तुओमें उसके तेजकी जो 
शक्ति हैं वही अपने विशुद्ध मूल स्वरूपमे आत्म-स्वभाव है। वह 
शक्ति, ज्योति ही बह सनातन बीज है जिसमेंसे अन्य सब चीजें 
विकसित और उत्पन्न हुई हे, जिसकी अन्य सब चोजे परिव्तंन- 


शील और नमनीय अवस्थाएं हे। इसोलिये इस सिलसिलेके दीचमें 
गीता एक सर्वसामान्य सिद्धांतके तौरपर यह वात कह जाती है 
कि, “हे पा, मुझे सब भूतोका सनातन बीज जानो।” यह 


दो प्रकृतियां २७ 


सनातन बीज आत्माफ़ी शपित, आत्माक्री सनेनन इच्छा है, वह 
वीज है जिसे, गीताने जैसा कि अन्यत्र बतलाया है कि, भगवान्‌ 
महत्‌ अह्ममें, विज्ञानस्वरूप महतूमें आधान करते हैँ ओर उसीसे 
सब भूत्तोंकी उत्पत्ति होती है। यही वह आत्मशक्षित है जो सब 
भूतोंमें मूलभूत गृुण-रूपसे प्रकट होती और उनका स्वभाव बनती है 
इस मूलभूत गुगरूप शक्ति और अपरा प्रकृतिका इद्रिय-मनों- 
गोचर ग्राइृत विकार अर्थात्‌ विशुद्ध "वस्तुतत्व भौर इसका अपर 
रूप, इन दोनोंमें जो प्रकृत मेंद हैं, वह इस सिलसिलेके अतमें 
स्पप्ट करके दरसा दिया गया हैं। 'बलवानोंका में बल हू काम- 
रागविवर्जित” अर्थात्‌ विययोंके प्राकृत भोग-युखसे सर्वथा अनासवत॥ 
प्राणियोंमें में काम हूं घर्मके अविरद्ध ।” अब जो प्रकृृतिके इसके 
बाद उत्पन्न होनेवाले आतरिक भाव है (मनके भाव, कामसे उत्पन्न 
होनेवाले भाव, कामक्रोधादिकोंके वेग, इंद्रियोकी प्रतिक्रियाएं, बुद्धि- 
के बद्ध और इंद्वात्सक खेल, मनोभाव और मैतिक भावमे होने- 
वाले उल्ट-फेर) जो सात्विक, राजस और तामस हुआ करते है 
तथा प्रकृतिके जो त्रिगुणकर्म है वे, गीता कहती हैँ कि, स्वयं परा 
प्रकृतिके विशुद्ध भाव और कर्म नहीं है वल्कि उसीसे निरकेले हुए 
ह; हं वे मुझसे ही-मत्त एव” अर्थात्‌ वे और कहीसे नहीं उत्पन्न 
हुए है, “पर म॑ उनके अंदर नही हू, वे मेरे अंदर है।” यह 
सचमुच ही एक बहुत बड़ा पर सूक्ष्म प्रभेद हैं। भगवान्‌ कहते 
हैं, “मे मूलभूत ज्योति, वछू, काम, शक्तिति, बुद्धि हूँ पर उनसे 
उत्पन्न होनेंवाले ये विकार में निज स्वरूपसे नहीं हूं न उनमें में 
रहता हूं, परंतु फिर भी ये सव हे मुझसे ही और मेरी ही सत्ताके 
अंदर।” इसलिये इन्ही वचनोके आधारपर हमे सब पदार्थोका 


हा गीता-प्रवंर्ध 


परा प्रकृतिसे अपरा प्रकृतिमें जाना और अपरासे पुनः पराको प्राप्त 
होना देखना होगा। 

पहले बचतको समजनेमें कोई कठिनाई नहीं है। बलवान 
पुरुपके अंदर बल वत्त्ववत भागवती प्रकृति तो है पर ५9 रु 
वलवान्‌ पुरुष काम और आसवितके बणमे हो जाता, पापमें 
जाता और पृण्यकी ओर जानेके छिये प्राणपण चेप्टा करता हैं। 
ब्सका कारण यही है कि वह अपने समस्त जीवनके कर्म करते 
समय नीचे उतसकर न्िगुणकी पकड़में आ जाता है, अपने 28 
ऊपरसे, अपनी असली भागबती प्रकृतिके द्वारा नियंत्रित ॥५३ 
करता। उसके बलछका दिव्य स्वरूप इस निम्त क्रियाओंसे कितो 
प्रकार चिकृत नहीं होता, समस्त अज्ञान, मोह और स्खलनके होते 
हुए भी वह मूलत' ठीए एकसा ही वना रहता हैं। उसकी उस 
'सागवती प्रक्ृत्तिमे भगवान्‌ मौजूद रहते और उसी भागवती प्रकृति 
की आवितके द्वारा इस अपरा प्रकृतिकी अवःस्थितिकी ग्रड़वड़ी* 
मेसे होकर उसे धारण करते है जबतक कि वह॒ किससे 
उस बीजभूत ज्योत्तिको नहीं पा हुता और अपने स्वरूपके 
सच्चे सूर्यक्ी ज्योत्तति अपने जीवनको पूर्ण रूपसे प्रकाशित 
तथा अपनी परा प्रकृतिस्थ भागवती इच्छाकी विशुद्ध शक्तिसे अपने 


संकल्प और कमंका नियमन नही करने लगता। 


यह तो हुआ, 
पर भगव 


।नू काम' कैसे हो सकते हे ?-...जब कि इसी कामको 
भअहाशत्रु कहकर उसे मार डालनेको कहा गया है। पर वह काम 
तिगुणात्मिका निम्नया प्रकृतिका काम है जिसकी उत्पत्ति रजो- 
गुणसे होती है, 'रजोगुणसमुद्भवः ; और इसी अथेमें हम लोग 
जाय. काम्र छब्द का प्रयोग किया करते हैं। पर यह काम, जो 
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पर 


एक आध्यान्मिदा सत्य हैं. एव गेसा संगला जो सर्मके 
अधिरद्ध है 


दया "इस आध्यात्मिक कामका भनिष्रार पुण्य काम, नैतिक 


सात्विक काम हैँ ?नगरण पुृण्यद्वी उत्पत्ति और प्रदूत्ति सदा 
सात्विक ही हुआ वारतो ई तू ऐसा मानसेसे स्पपष्ठ ही 


बदतो व्याघात'! फा दोष आता है, कारण झसके बादके चरणमे 
ही यह बात कही गयी है कि सब सात्यिक भाव भी भगवद्न 
नहीं बल्कि निम्नजात बिद्धार हैं। भगवानके साप्निध्यमे पहुचनेके 
लिये पापका तो परित्याग करना ही पहला है, पर यदि भगवत्‌- 
स्वरुपमें प्रवेश करना है तो उसी प्रकार पृण्यको भी पार कर जाना 
पड़ता हैं। पहले सात्विक तो बनना ही होगा, पर पीछे उसे भी 
पीछे छोड़कर जागे बढ़ना होगा। नैतिक सदाचार केवल चित्त- 
शुद्धिका साधन हूँ। इससे भागवती प्रकृतिकी ओर हम ऊसे उठ 
सकते हूं, पर वह प्रकृति स्वयं ही ढंद्वातीत होती है,--भऔर बास्तव- 
में यदि ऐसा न होता तो विश्ुद्ध भागवत सत्ता या भागवत्त शदित 
किसी ऐसे बलवान मनुप्यमें कभी न रह सकती जो राजस काम- 
ऋषधके अधीन होता है। आध्यात्मिक वर्थमे धर्म मीतिमत्ता या 
सदाचार ही नहीं हैे। गीताने अन्यत्र कहा है कि धर्म वह कर्म 
है जो स्वभावके द्वारा अर्थात्‌ अपनी प्रकृतिके मूलभूत विवानके 
हारा नियत होता हैं। और यह स्वभाव मूलतः आत्माकी ही 
अंतःस्थित चिन्मय इच्छा और विशिष्ट कर्मशवितका ही चिशुद्ध 
गृण हें। अतः कामका अभिग्राव यहा हमारे अंदर रही हुई उस 
सहेतुक भगवदिच्छासे है जो निम्नगा प्रकृतिके आमोदकी नहीं वल्कि 
अपनी ही क्रीड़ा और आत्मपूर्णताके आनंदकी खोज करती और 


शठ) 
छ 
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उसे दृढ़ निकालती हैं; यह जीवनदील्यके उस टिव्य आनंदरी 
कामना है जो स्वभावके विधानके अनुसार अपनों समान कर्म- 
सक्तिकों प्रकट कर रहा है। 


शगि' 


पर फिर इस कबनका क्या अभिप्राय हैं कि भगवान्‌ भूतोंमे, 


अपरा प्रकृतिके रूपी और भावोंगें, सात्विक भावोतकमें नहीं है, 
यद्यपि वे सत्र हैं उन्हीकी सत्ताके अंदर ? एक अर्थसे तो भगवानू- 


का उनके अंदर होना स्पष्ट ही अनिवार्य है, क्योंकि इसके वितां 

उन सब पदार्थोका रहना ही संभव नहीं हो सकता। अभिप्राय 

तव यही हो सकता है कि भगवानकी जो वास्तविक परा आत्म- 

प्रकृति है उस हूपमें भगवान्‌ उनके अंदर कैद नहों है; चल्कि ये 

सब विकार उन्होंकी नत्तामें अहंकार और अज्ञानके कर्मद्वारा । 
उत्न्न होते हे। अनानमें सभी चोजें उल्टी दिखाई देती है और 

एक्र प्रकारकी मिथ्याकी ही अनुभूति होती है। हम लोग क्या 
समझते हूँ कि जीव इस शसेरके संदर है, गरीरका ही एक परि- 
गाम और विकार है; ऐसा ही हम उसे अनुभव भी करते हैं; 
उर सच तो यह है कि जीवके अंदर झरीर है और वही जीवका 
परिणाम बोर विकार है। हंस अपने आत्माकों जपने इस महान्‌ 
अच्नमय और मनोमय व्यापारका एक अंग्र-स्ता जानते हँ--अंगुष्ठ- 
सात्र प्रदेशसे अधिक बड़ा पुरुषको नही मानते; पर यअथार्थमें यह 
सास जगद्व्यापार चाहे 
आत्माको अनंत ज्त्ताके लंदर एक बहुत ही छोटी-सी चीज है 
उहा भी वही बात है; उसी अर्थमें के सब सूतभाव भगवानुके अंदर 
ड्डे, न उनके अंदर नहीं हैं। यह समिगमात्मिका निम्नगा 
अद्ति जो पदायोकों मिथ्या खूपमें दिखाती है और उन्हें निम्नतर< 


जित्तना भी बड़ा क्‍यों क मालूम हो, यह 


जि 
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रूप दे देती हूँ, माया है। मायासे यह मतलव नहीं कि वह कुछ 
हैं ही नहीं या उसका सारा व्यापार असत्र्में असन्‌ ही के साथ 
हूँ बल्कि यह कि यह हमारे बोनमें विक्षेप उत्पन्न करती है, असली 
चआऔजकों नकली रूपमें सामने रखती है और हमारे ऊपर अहंकार, 
अन, इंद्रिय, देह कौर सीमित ब्रुद्धिवा आवरण डाल देतों और 
हमसे हमारी सत्तावा परम सत्य छिपाये रहती है। भरमानेबाली 
यही माया हममे वह भगकस्वत्॒प छिपा रसती हे जो हम है, जो 
हमारा अनंत अक्षर आत्मस्वहुप हैं। “इस तिविव गृणमय भावों- 
से यह सारा जगत मोहित है और इससे इनके परे जो परम और 
अव्यय में हूं उसे महीं जानता।” यदि हम यह देख सकें कि 
वही भगवत्स्वक्ृप हमारी सत्ताका वास्तविक सद्रप है तो और 
सब कुछ भी हमारी दृष्टिमें बदल जायगा, अपने असली रूपमें 
आ जायगा और हमारा जीवन तथा कर्म भागवत अर्थको प्राप्त 
होकर भागवती प्रकृतिके विधानके अनुमूय प्रवृत्त होगा। 

पर जब भगवान्‌ ही इन सब चीजोमें हे और भागवतती प्रकृति 
ही इन सव भरमानेवाले विकारोंके मूलमे मौजूद हैं और जब हम 
सब जीव हैँ जौर जीव वही भागवती प्रकृति है तब क्या कारण 
है कि इस मायाकों पार करना इतना कठिन है, इतनी यह साया 
दुरत्यया है? कारण यही है कि यह माया भी तो भगवातृकी 
माया है, “देवी छोपा गुणमथी सम साया” (यह गुणमयी दैवी 
म_या मेरी है) यह स्वयं देवी हैं और भगवान्‌की ही प्रकृति- 
'का--अवश्य ही देवताओंके रूपमें भगवानूकी प्रकृत्तिका---विकार है; 
यह दैवी है अर्थात्‌ देवताओंकी है या यह कहिये कि देवाविदेवकी 
है, परंतु देवाधिदेवके अपने विभवत अहमर्थ और इदसर्यकी-- 
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सात्विक, राजस, तामस भावरी। यह समप्दि-विध्यका आवरण 
है जो देवाधिदेवने हमारी बद्धिके चारों और बुन सुप्रा हैं; ब्रह्म, 
विप्णु और रढने इसके ताेयाने बसे ई; पर प्रतिशत 
शवित इस बनावटके सूख्म हू जीर उसके छद़्-एक चागेगें छिसी 
हुई हैं। हमें उस दुनावदका काम अपने अंदर पूरा हर छेनो , 
है और इसमेंसे होकर, इसका उपयोग करके इसे पी छोड़ आगे 
वडना है, देववाओसे फिस्कर उन परम मल स्वरूप देवाधिदेवको 
भष्त होता है जिनमें पहचनेसे हो हम देवताओं और 
के परम अभिप्राव तथा सास अपनी दी अक्षर आत्मसत्ताके परम 
हा आव्यात्मिक सत्योको एक साव ही जानेगे। "मेरी और 
जो फिरते और जा जाते हैं वे ही इस मायाक्रो पार करते हैं-+ 
मामेव ये प्रपदन्ते मायामेतां तरन्ति ते।” 


2 बल्ब 
उचता हूभ 


तर 
पर 
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गीता कोई दार्गनिक तत्त्वालोचनका ग्रथ नहीं हैं। यद्यपि 
प्रसंगसे इसमें दार्शनिक सिद्धांत वहुत-से आ गये है; कारण इसमें 
किसी विशिष्ट दाशनिक सिद्धातका उल्लेख स्वयं उसीके प्रति- 
पादनके लिग्रे नहीं किया गया है। इसका हेतु है परम सत्यको 
परम व्यावहारिक उपयोगके लिये ढृढना, तकंबुद्धि या आध्यात्मिक 
ज्ञानपिपासाकी भी तुप्टिके लिये नहीं, बल्कि एक ऐसे सत्यके रूपसे 
डूढना जो हमारी रक्षा कर सके और हमारी वर्तमान मर्त्य जीवनकी 
अपूर्णतासे अमर पूर्णताकी ओर छे जानेवाला मार्ग हमारे लिये 
खुल जाय। इसलिये इस अध्यायके पहले चौदह श्लोकोमें एक 
ऐसे मुख्य दाशनिक सत्यका निरूपण किया गया है जिसका जानना 
यहां हमारे छिये आवद्यक हैं और फिर तुरत ही वादके सोलह 
इलोकोंर्में उसका व्यावहारिक उपयोग बताया गया हैं। यही कर्म, 
ज्ञान और भक्तिके समन्वय-साधनका आरभ हँे--कर्म और ज्ञानका 


“गीता अ. ७, शोक १५-२८। 
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समन्वय तो इससे पहले हो ही चुका 


आह 


॥ 

हमारे सम्मख तीन शक्तियां हैं--परम सत्यस्वरूप श्रीपुर्षपो- 
त्तम जिनकी ओर हमें विकसित होना है, आत्मा और जीव। 
अथवा इसी वातकों हम यो कह सकते है कि एक परम पएट्य 
है, दूसरी ब्रह्म और तीसरी वह वहुरूप जीवात्मा जो हमारे आर्य” 
त्मिक व्यवितत्वका काछातीत मूल है, सत्य और सनातन व्यध्टि 
पुरुष “समैयांशः सनातनः” है। ये तीनों ही भगवदीय है, तीनों 
ही भगवान्‌ हे। परा प्रकृति, जो अवच्छेदक अज्ञानसे मुक्त हैं 
पुरपोत्तमकी प्रकृति है। वही परा प्रकृति ब्रह्मके अंदर भी हैं 
चर वहा वह सनातनी शांति, साम्य और निवृत्तिकी अवस्थाम 
यही प्रकृति प्रवृत्तिके लिये वहुरूप व्यप्टि-पुएप या जीव बनती है। 
परंतु इस परा प्रकृतिका स्वगत वास्तविक कर्म सदा भागवत फर्म 
ही होता है। इस परा भागवती प्रकृतिकी गक्ति ही अर्थात 
परम पुरुषकी स्वसत्ताकी चिन्मयी संकल्पश्षक्ति ही जीवके विशेष 
स्वरुप-गुणकी विविव बीजभूत और आध्यात्मिक शक्तिके रुपमें 
अपने-आपको प्रकट करती हैं; यही वीजभूत शक्ति जीवका वें 
भव हैं। इस आध्यात्मिक शक्तिसे ही सीधे जो कर्म और जन्म 
होता है वह्‌ दिव्य जन्म और विशुद्ध आध्यात्मिक कमे होता है। 
अत. इससे यह तिप्कपे विकझा कि कर्म करते हुए जीवका यहीं 
प्रयास होना चाहिये कि वह अपने मूल आध्यात्मिक व्यष्टि- 
स्वृरूपकों प्राप्त हो और अपने कर्मोको उसीकी परमा शक्तिके ओजसे 
प्रवाहित करे, कमेंको अपने अंतरात्मा और अंतरतम स्व-रूप-झर्क्ति- 
- से विकसित करे, न कि सन-बुद्धिकी कल्पना और प्राणोंकी इच्छासें, 
और इस त्तरह अपने सब कर्मोको परम पुरुषके ,संकल्पका हीं 
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विशुद्ध प्रवाह बना दे, अपने सारे जीवनको भगवत-स्वभावका 
सथक्तिक प्रतीक बना दे। 
परंतु इसके साथ ही यह भिगुणात्मिका अपरा प्रकृति भो 
जो अन्नान-विद्विष्ट हैँ और जिसका कर्म अन्नान-विभिष्ट कर्म 
जो अगद्ध, उलझा हुआ और उलदा ही हुआ करता हैँ; यह अपर 
ख्यप्डि-पुरपभावका, अहूंकारका, प्राकृत पृरषफा कर्म होता हैं, 
आध्यात्मिक च्यप्टि-पुद्यका नहीं। उस मभिथ्या व्यष्टि-पुरुप- 
भावसे विरत होनेके लिये हमें निर्मूण निराकार आत्माफी शरण 
लेकर उसके साथ एक हों छेना पड़त्ता हैं। तब, इस प्रकार अहं- 
'भावाच्छन्न व्यप्टि-्पुसपभावसे मुबत्त होकर हम अपने वास्तविक 
ज्यप्टिलस्वरूपका श्रीपुम्पोत्तमके साथ जो संबंध है उसे जान 
सकते है। यह व्यप्टि-पुरुप स्वसत्तास उनसे अभिन्न तत्स्वरूप ही 
हुँ; तथापि व्यप्टि होनेसे प्रकतिके कर्म और कालाधीन विकासमें, 
'अबदब ही, पुझुषोत्तमका अंग और विशेष रूपमात्र हैँ। निम्न 
अकृतिसे मुक्त होनेपर ही हम उस परा, भागवरती, आध्यात्मिक 
अकृतिकों जान सकते है। इसलिये आत्माधिप्ठानमे कर्म करनेका 
अभिप्राय बासलावद्ध जीवके अधिप्ठानमें कर्म करना नहीं हैं; 
कारण यह वासनावद्ध जीव परम अंत-.सत्सवरूप नहीं वल्कि अपर 
प्राकृत और वाह्य आभासमात्र हैं। निगृढ़ आत्मप्रकृति या स्व- 
'भावसे कर्म करनतेका अर्थ यह नहीं हैँ कि अहंकारके काम-कोघादि- 
के व्य होकर या अपनी प्राकृत प्रेरणा और विगुणके चनल खेलके 
अनुसार उदासीनताके साथ अथवा वासनाके साथ पाप और पुण्यका 
आचरण किया जाय। काम-क्रोवके व होना, पापमें रवेच्छासे 
था जड़तावग ,लिप्त होना न तो उच्चतम निराकार ब्रह्मकी 


ही 


सशपेर पक 
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आव्यात्मिक झांत निप्किय स्थिति पानेका ही कोई रास्ता है ने 
उस भाववन अ्यप्टि-पूरपके आध्यात्मिक कर्मका ही साथन है जो 
परम पुझेषके संकन्पकी सिद्धिका एक पान बननेको है, पुरवोत्तमवी 
हा अपनी झक्ति और प्रन्यक्ष विग्रह होनेकों है। है 
गीताने आरभसे ही यह कह रखा हूँ कवि दिव्य जन्म अपन 
परा स्थितिकी सबसे पहली नर्ठ ही यह हि 
उसको संतत्तिका वव हो और इसक वो है पापका सर्ववा 
निराकरण । पाप ही निम्नगा प्रकृतिकी वह क्रिया जो आत्ना- 
के द्वारा प्रकृतिको आत्म-नियत ओर आत्मवण करनेके विरूद्ध 
उतनी है मूढ़, जड़ था आयुरी राजत और तामस प्रवृत्तियोंकी 
भही सुप्ठिके लिये हुआ करती है। निम्नभा प्रकृति इस 
निक्ृप्ट गुणकर्मके द्वारा जात्मसत्तापर होनेवाके उस भद्दे वलात्कार- 
से छूटनेके लिये हमे अकृतिक उत्कृप्द गुण अर्थात सत्वका भाश्रय 
» शरण सत्वगुग हो सतत समाधानसावक ज्ञान, 
कमकी प्रमादरहित विश्वद्ध विधिका अनुसंवान करता 
रहता है। हमारे अंदर जो परुष है, जो प्रकृतिमें रहता हुआ 
विविद्र गुणवृत्तियोंका अनुमोदत करता है, उसे यह करना 
हैं कि वह हमारी उस सात्विक प्रेरणा, संकल्प और स्वभावकों अनु 
मति दे जो इस अ्रभादरहित विश्ुुद्ध विधिका अनुसंधान करता 
रहता हैं। हमारी प्रकृतिमें जो सात्विक इच्छा है वह हमारा 
नियमन करे, शाजस-तामस इच्छा नहीं यही कर्माकर्मका संपूर्ण” 
वित्रेक हैं और यही समस्त पामिक नैतिक संस्कृतिका अभिप्राय 
हैं; भही हमारे अदर प्रकृतिका चह विवान है जो प्रकृतिके अधो- 
मुख और अस्तव्यस्त कर्मके स्तरसे उसके ऊध्वेमुख और सुब्यव- 


भ 


हैँ कि राजस काम और 
। मतझव तो हैं 
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स्थित कर्मके स्तग्सें विकसित होनेका प्रयास करता है, झाम-औध- 
लोभ झीर जन्ानमें नहीं मिसगा कि फल दुलड और अणांति है 
बल्कि झान और प्रकाशमे कार्य करनेका प्रयास करता है जिसका 
कि फल आतरिक सुख, ममत्व और यांति हैं। जबतक हम सब- 
से उत्तम गुण सत्वके बिधानकों अपने अदर पहले विकसित और 
अतिप्ठित नहीं कर लेते, तवतके हम त्रियुणके पार नहीं पहुंच 
सकते | 

“कुकर्मी मु नहीं पा सकते जो मूढ़ है, नराथम हैं; क्‍्यों- 
वि”, भगवान्‌ कहते है कि, “मायाले उनका ज्ञान खो गया है और 
जे आासुर भावकों प्राप्त हए हे।” यह मूढ्ता प्रकृतिस्ध जीवकों 
मायिक अहंकारका क्षपने जाठमें फतलाना है। कुकर्मीकों जो परम 
यूरुपकी प्राप्ति नही हो सकती उसका कारण हो यह है कि यह 
सदा ही मानव-प्रकृतिके निम्नतम स्तरपर रहनेवाले अपने इस 
प्रिय प्रातित्सिक अहंकारकों ही पूजा करता है; अहकार ही 
उसका यथार्थ परमेश्वर बन बैठता हे। उसके अंत.करणको बि- 
गुणात्मिका माया अपने व्यापारमें घसीट के जाती हैँ और यह 
अंत.करण फिर इसके आत्माका करण नहीं रह जाता बल्कि इस- 
की वासनाओंका स्वेच्छासे या आत्मप्रवंचित गुलाम बन जाता है। 
यह तब अपनी निम्नगा प्रकृतिदों ही देखता है, उस परम आत्मा 
और परम पुरुष या परमेश्वरकों नहीं जो उसके और जगतके 
अंदर है; वह सारे जगत्‌-प्रपंचको अपने मसमें अहंकार और काम- 
की भापामें समझा करता और अहंकार और कामकी ही सेवा 
पिया करता हैं। अहंकार और कामको पूजना और ऊरध्वंमुखी 
अकृति और उच्चतर धर्मकी कोई अभीप्सा न रखना असुरके ही 
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मन और स्वभावकों प्राप्त होना है। उत्थानकी ओर प्रव्म आव- 
वपक सोपान ऊर््वमेसी प्रकृतिःऔर उच्चतर बेंगेकी मेरी 
करना, कामाचारकी अपेक्षा किसी श्रेप्ठ विवानका पार्लत करना 
अहंकार या बहंकारके ही किसी बढ़े-चढ़े रूपदी अपेक्षा क््सि 
महान्‌ और श्रेप्ठ देवताको जानना और पूजना, सब्चिस्से युर्ती 
होना और सत्कर्मका कर्मी बनना ही है। पर उतना ही वे जा ह 
है; कारण सात्विक मनुप्य भी 


गुणोंके चककरमें बंबा रहता हे 
वयोंकि जब भी बह 


राम-देपके द्वारा ही नियंत्रित होता €ू' 
चकपे ही वह घूमता हैं, उसको ऊच्चतम, 
परम जौर समग्र न्ञान अभी नहीं प्राप्त तथापि संदाचारः 
संबंधी अपने लक्ष्यवी ओर अपनी निरंतर ऊध्वेमुखीन अमीप्धाई 
चलूसे वह पापके मोहसे--जों पाप रजोगुणसे उत्पन्न काम-कीयसे 

उद्भूत होता है, उससे--मुक्त होता और अपनी प्रकृतिको ऐसी 
विशुद्ध बना छेता है कि वह उसे त्रिगुणात्मिका मारयौके विधार्लर्स 
छुड़ा देती है। पृष्यसे ही कोई परमको नहीं पा सकता, परे 
पुण्यसे' वह उसे पानेका अधिकार पा सकता हैं। फारण अर 
कचरे राजस या कुंद तामस अहंकारको हटा देना और उसके ऊरर 
उठना बड़ा कठिन होता है; सात्विक अहंकारको हटाना या डे 
के ऊपर उठना उतना कठिन नही और जभ्याससे जब अंतर्में बहू यर्थप्ड 
रुपसे सूक्ष्म और प्रकाणयुक्त हो जाता है तव उसे पार कर जाती, 


प्रकृत्िके माना हुपोके 





स्पष्ट ही, सच्चे आंतरिक पुण्यसे--विचार, भाव, चिंचे- 


वृत्ति, हेतु और आचारकी सात्विक विशुद्धि से, केवछ रूढ़ि या 
सामाजिक रीति-रिवाजसे नही! 


भक्ति-ज्ञान-समन्चय ३५% 


उसे रुपांतरित करना या मिटा देना भी आसान हो जाता हैं। 
इसलिये मनुष्यको सर्वप्रथम सुकृती, सदाचारी होना चाहिये 
और तव आचारबमंम ही अटके न रहकर ऊपरकी ओर अध्यात्म- 
प्रकृतिके उसे प्रकाश, विशाऊता और शवितिकी ओर भागे बढ़ना 
चाहिये जहां बह दरद्वोकी पकट् और उसके मोहके परे पहुंच जाता 
है। वहा तब वह अपने वैयवितक हित या सुखकी खोज नहीं 
करता न अपने वैयक्तिक दु.ख या पीड़ास मुह मोड़ता है; क्योंकि 
वहां इन चीजोंका उसपर कोई असर ही नहीं पड़ता न उसके 
मुखसे कोई ऐसी बात ही निकलती हैँ कि “में पुण्यात्मा हूं” या 
“मं पापात्मा हुं। प्रत्युत वह जो कुछ करता है, अपने ही 
आध्यात्मिक स्वभावमें स्थित होकर भगवदिच्छासे जगत्कल्याणके 
लिये करता है। यह हम देख ही चुके हे कि इसके लिये सबसे 
पहले आत्मज्ञान, समत्व, निव्यक्तिक ब्रह्ममावका होना आवश्यक 
है और यह' भी देख चुके है कि यही ज्ञान और कर्मके बीच, 
आध्यात्मिकता और सांसारिक कार्यके बीच, कालातीत आत्माकी 
अचल निष्क्रिता और प्रकृतिकी क्रियाशीरू शक्तिकी लीछाके वीच 
सामंजस्थ-साधनका मार्ग हैं। पर अब गीता उस कर्मयोगीके लिये 
जिसने अपने कर्मयोगको ज्ञानयोगके साथ एक कर लिया है, एक 
और, इससे भी बड़ी चीजकी -आवश्यकता बतछाती हैं। अब 
उससे केवल ज्ञान और कर्मकी ही मांग नहीं की जाती वल्कि 
भक्ति भी--भगवानकी ओर सच्ची रूगन, उनकी पूजा, उनसे 
मिलनेकी अंतरात्माकी उत्कण्ठा भी चाही जाती हैं। यह माग 
अभीतक उत्तने स्पष्ट शब्दोंमें त्तो नही प्रकट की गयी थी, पर जब 
गुरुने उसके योगको इस आवश्यक साधनकी ओर फेरा था कि 


के गीता-प्रबंध 


सब, कर्मोको अपनी सत्ताके स्वामी क्रीभगवान्‌के लिये सा 
करना होगा कौर इसकी परिसमाप्ति इस बातमें की थी कि सव कर्मो- 
को केवल ब्रह्मापंण ही नही बल्कि व्रह्मभावसे परे जाकर उन 
सेत्ताधीशवरकों समपित करना होगा जो हमारे सब संकत्तो हे 
शक्तियोंके मूल कारण है, तमी शिप्यका मन भक्तिकी इस मांगके 
लिये तैयार किया जा चुका था। बहा जो वात गुप्त हा अ। 
अभिप्रेत थी वही अब सामने आ गयी है और उससे गीताके उद्देइय- 
को भी और अधिक पूर्णताके साथ हम समझ सकते है। 
उवे परस्पर-आश्रित तीन बृत्तिया हमारे सामने है णो हमे 
हमारे प्राकृत भावसे दछुड्कर भागवत और ब्राह्य भावमें आर्गे 
चढ़ा के जा सकती है। गीता कहती है, “इद्वोंके मोहसे, जो राग- 
दैपसे उतान्न हुआ करता हैं, इस सृष्टिके सब्र प्राणी संमोहकों 
प्राप्त होते है।” जहीं बह अज्ञान, चह अद्ंभाव हैँ जो सर्वत्र 
अगवानूकों देखने और आयत्त करनेमे असमर्थ रहता है, क्योकि 
'हे भ्रछृतिके इंद्ोकों ही देखा करता ओर अपनी ही पृथक्‌ वैग- ु 
क्तिक सत्ता और उसोकी अनुकूल और प्रतिकूल वृत्तियोंमें सदा 
उल्झा रहता है। इस चब्करसे छूटनेके लिये हमारे कर्मसें सबसे 
पहली जरूरी वात यह है देम आग-वासनामय अहुकारके 
पायसे, काम-कोधकी आगसे, रजोगुणी इच्छाके कोलमहलसे बाहर 
निकते आवे; उह काम बनता हैँ अपने नैतिक पुरुषकी सात्विक 
भरणा और संयमकों दूँट करनेसे। जब यह काम हो चुकता हैँ 


(येपां त्वन्तग्त पाप॑ जनानां पुष्यकर्समणाम्‌) , अथवा यह कहिये कि 
वे यह काम होता रहता है तभी--क्योकि सात्विक वृत्तिके एक, 
हृदतक बढ़नेके हे 


वाद ही विजक्षण श्ञाति, समता और त्रिगुणातिक्रम- 
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की योग्यता उत्तरोत्तर बढ़ने रूगती है--यह जरूरी होता है कि 
इंदोंके ऊपर उठकर निर्व्येद्चिक, सम, अलर बरहाके साथ एक, सब 
भूतोके साथ एडीशूल आत्मा होनेका अभ्यास किया जाय। आत्म- 
स्वदूपकों प्राप्त होनेफे एस अभ्यासकमसे सुझ्िकी प्रूर्णता होती है 
पर मिस समग्र यह किया जा रहा हो, जब जीव इस प्रकार 
आत्मन्नानफी' विभाछताक्नो अधिझाधिक प्राप्त हो रहा हो, उसी 
समय उसके छियें अपना भक्तिमाव भी बढ़ाना आवश्यक होता 
हैं) कारण उसे केवल समताकी विशालतामें स्थित होकर ही 
कर्म मही करना है, बल्कि भगवानके लिये बज्ञकर्म भी करना है, 
उन सर्वभूतस्थित भगवान्‌के लिये जिन्हें वह अभी पूर्ण रूपसे नहीं 
जानता, पर पीछे जानेगा, समग्र रूपसे 'समग्रं माम! जातेगा जब * 
उसे सर्वत्र और सब भूतोमें उसी एक आत्माके सतत दर्शन होगे। 
समत्वकी स्थिति और सर्वत्र एक आत्माकों देखनेकी दृष्टि जहां 
एक बार पूर्णर्पेण प्राप्त हो गयी, जहां इस प्रकार “हंद्वमोह- 
विनिर्मुद्ता:” हो गये, वहां परा भविलि, भगवानके प्रति सर्वभायेन 
प्रेमभवित ही जीवका संपूर्ण और एकमात्र धर्म वन जाती हूँ। 
“सर्वेधर्मान्परित्यज्य“---अन्य सब धर्म उसी एक शरणागतिमें 
मिल जाते हे। तब जीव इस भक्ितिमें तथा अपनी सपूर्ण सत्ता, 
ज्ञान और क़र्मके आत्मोत्सर्गके ब्नतमें दृढ होता हैँ; क्योंकि अब 
उसे सबके प्रभवक्ते मूल कारण भगवान्‌का सिद्ध, समग्र और 
शुकीभाव उत्तन्न करनेवाल्य ज्ञान अपनी सत्ता और कर्मके सुदृढ़ आवांर 
और स्वतःसिद्ध नीवके रूपसे प्राप्त होता है, 'ते भजन्ते मां दृढक्ता:” । 
सामान्य दृष्टिसि देखा जाय तो ज्ञान और निर्व्यक्तिक भाव 
आप्त हो चुकनेके पदचात्‌ जीवका भक्तिकी ओर लौट आना या 


डर गीता-प्रबंध 
चित्तकी वृत्तियोंका बना रहना जीवदणामें ही छोट आना मादूम 

हो सकता है। कारण भक्तिका प्रवर्सक भाव तो परम पुष्य 

भौर विव्वात्माके प्रति व्यप्टि-जीवका ही प्रेम और पृज्यभाव हुआ 

ऊँच्ता हूँ, अतः भव्तिमे व्यक्तित्वका भाव, यहांतक कि उसकी 

बुनियाद भी सदा हुआ ही करती है। परंतु यह आपत्ति गीता- 

की दृष्टिमें जरा भी नहीं आ सकती, क्योंकि गीताका लक्ष्य हु 

प्क््यंको प्राप्त होना और सनातन निव्यंक्तिक सत्तामें छीन हो 

जीना नहीं पत्युत सर्वात्मभावसे पुरुषोत्तमके साथ एक होना है! 

इस योगमें जीव निरचय ही अपनी निव्यंक्तिक अक्षर आत्मसत्ता- 

को प्राप्त कर अपने निम्न व्यक्तित्वसे मुक्त हो जाता है। पर 

* फ़िर भी यह कर्म करता हैं और सारा कर्म क्षर प्रकृतिमे स्थित 
सर्माप्ट जीवका होता हैं। अत्यधिक नैप्कर््मकी कल्पनाके शोधन- 

के लिये यदि हम परम पुरुषके प्रति यज्रके भावकों न ले आवें 

तो करमको हमें कोई विजातीय पदार्थ हीं मानना होगा, यह सम- 

झेना होगा कि यह गुणोके ही खेंलका अवशेष है---इसके पीछे 

कोई दिव्य सत्य नहीं, समझना होगा कि अहंकार या अहंभावका 

ही यह रहा-सहा नाशोन्‍्मुख जतिम रूप है, निम्नगा प्रकृतिकी 

गतिका ही पहलेसे चला आया हुआ एक वेगमान्र हँ जिसके लिये 

हम जिम्मेदार नही क्योकि हमारा ज्ञान इसे अस्वीक्ार करता और 
उससे निकलकर विशुद्ध नैप्कम्येको प्राप्त होना चाहता है। पर 
एकमेच जात्माकी प्रशांत अपरिच्छिन्न ज्ञाह्मी स्थित्तिको परमेद्वरके 
भीत्यर्य किये जानेवाले प्रकृतिके कर्मोके साथ एक करनेसे, इस 
के पक टी ऊँजीसे हम निम्नगा प्रकृतिके जहंभाव- 
व्यक्तित्वसे मुक्त होते है और साथ ही अपने सच्चे 
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आत्मिक ब्यप्टिभावक्नी पविश्नताकों प्राप्त होते जाते हे। तब हम 
निम्नगा प्रकृतिमें बद्ध अन अहं नहीं रह जाते बल्कि अपनी परा 
प्रकृतिमें स्थित मुक्त जीव हो जाते है। तब हमारा रहना इस 
ज्ञानमें नहीं होता कि अक्षर निर्व्यत्रितक ब्रह्म और यह क्षर बहुविध 
प्रकृति ये दोनो परस्पर-विरोधी सत्ताएं है, बल्कि हम उन पुरुषोत्तम- 
के सालातू समालिगनकों प्राप्त हो जाते हैं जो हमारे स्वस्पकी 
इन दोनों ही शत्तियोंद्राग एक साथ ही उपलब्ध होते हैँ। ये 
तीनों ही आत्मा है और जो दो देखनेंमें परस्पर-विरुद्से रूगते 
है उस तीसरेके आमने-सामनेके पार््यमात्र हे जो इन दोनोसे उत्तम 
। भगवान्‌ आगे चलकर स्वयं ही कहते है, “क्षर और अक्षर 
दो पुरुष हे पर एक अन्य पुरुष है जो उत्तम है, जिसे परमात्मा" 

हैं जो अव्यय ईश्वर है और तीनो लोकोमे प्रवेश कर उनका 
पालन करता है। में ही क्षससे अतीत और अक्षरसे भी उत्तम 
वह पुरुषोत्तम हूं। जो मुझे पुरुषोत्तम जानता है, वही संपूर्ण 
ज्ञान और सपूर्ण भावके साथ मेरी भक्ति करता हेँ।” संपूर्ण 
ज्ञान और संपूर्ण आत्मसमर्पगवाली इस भक्तिका ही अब गीतामे 
आगे विस्तार होता है। 

यह बात ध्यानमें रहे कि गीता भिप्यसे जिस भवितकी अपेक्षा 
करती है वह ज्ञानयुकत भवित हैं और अन्य जो कोई भी भवितके 
प्रकार हू उन्हें गीता अच्छा समझती हुईं भी इस ज्ञानयुवत भविति- 
की अपेक्षा कनिष्ठ ही जानती हैं; भक्तिके उन अन्य प्रकारोसे 
लाभ हो सकता है, पर जीवके परमोत्कपंमे वे गीताके अनन्या 
लक्ष्य नही हे। जिन लोगोने राजस अहंकारके पापको अपनी 
प्रकृतिसि हटा दिया है और जो भगवान्‌की ओर आगे बढ़ रहे 
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रु गीता-अवबंध 


उनमे गीतान चार प्रकारके भवक्‍तोंके भेद किये है। कोई भक्त 
ऐसे होते है जो संसारके दु.खों और क्लेशोसे बचनेंके लिये उनका 
जाश्य हूइने है, वे “आत्त” हें। कोई उनका आश्रय ऐंहिक 
कल्याणके लिये ढृढ़ते है, वे “अर्थार्त्री” हैँ। कोई ज्ञानकी इच्छा 
उनके ज्मीप जाते हे, वे “जिज्ञासु” हे। और फिर कोई ऐसे 
भी हे जो उन्हे जानकर उन्हे पके + 2 2 
का है का जानकर उन्हे पूजते है, वे “जानी” है। ये सभी 
ह उताकों स्वीकार हे, पर उसकी पूर्ण सम्मतिकी छाप तो 
आंतम प्रकास्के गे छगी है रे 
जज क 384 दी लगी है। भक्तिके ये सभी प्रकार 
न >_प7्े छ उदाराः सर्व एवेसे”, परंतु ज्ञानयुक्त 
चत ही इन दे विय्ये जे + कप 
पा हा ह सब विद्येष हूं, “विशिष्पते” । हम ऐसा कह 
लर हैं कि भक्तिके ये चार प्रकार क्रमश: ये है कि प्रथम तो 
गणर प्रकृतिकी हि 3, हु 
आज आलम गे भवित है, द्वितीय व्यावहारिक कर्मप्रवर्ग 
हे, तृतीय तर्कश्रवान बुद्धिवादिनों प्रकृतिकी और चतुर्थ उस 


परम अतजह्ञ सत्ताकी है 
के में अतर्ज्ञाममय रु भक्त है जो शेप सारी प्रकृतिको भगवान्‌- 
साथ एफत्वकी प्राप्तिकी 


भक्तिके अंतिम प्रकारको छोड शत 300! बता 
भारमिक श्रयास ही 3 अन्य जितने प्रकार है वे बस्तुतः 
यहा यह कह देती किया हर है। कारण गीता स्वय॑ ही 
समग्र ज्ञानको पाकर का लि कर जन्म वितानेके बाद ही कोई 
ससाथन कर अतमे पा जन्म-जन्म उसे अपने जीवनमें उतारतेका 
है कप मिव कक परमको प्राप्त होता हं। कारण यह जो कुछ 
"उत्तरकालीन परमभावक 
अस्तु है। क्रेवक इसके  अलित मूलत. हुत्पकृतिकी ही 


ही प्राणमत भावकताके ' हप और कोई-कोई वाह्य भाव 
न योतक हे। 


भविति-धान-समन्वय प्‌ 


हैं सब भगवान्‌ ह# यह ज्ञान गाना बहा कठिन है ओर बह महा 
त्मा पृथ्वीयर कोई विरखा ही होता है जो 'सर्वेवित्‌' हो--सब 
कुछफे अंदर भगवानूकों देख सकता हो और इस सर्वेसग्राहक़ ज्ञान- 
की वेगी ही व्यापक शअवितमे अपनी संपूर्ण सता और अपनी 
प्रकृतिकी सब वुत्तियोके साथ, सर्वनावेच' उनमें प्रवेश कर सकता हो। 

अब यह शंका उठ सकती हैं कि जो भव्तिति केवल एऐहिक 
अथोकि लिये भगवानकों दृटती अथवा जो दु.सशोकसे छूटनेके लिखें 
उनका आश्रय छेती हैँ और भगवान्‌के लिये ही भगवानूको सही 
चाहती वह उदार! कैसे कहला सकती है? ऐसी भक्तिमे क्‍या 
अहंकारिता, दुर्वडता और वासना-कामरा ही प्रधान नहीं रहती 
और इसलिये क्या इसे निम्नगा प्रकृतिकं] ही चीज नहीं समझना 
' चाहिये ? फिर, जहा ज्ञान नहीं वहा भक्‍त वबसुदेवः सर्दर्मिति” 
इस समग्र सर्वव्यापी सत्यको जानकर भगवानूकी ओर नही जाता बल्कि 
भगवानके ऐसे अधूरे नाम और रूप गढता हैं जो उसकी अपनी ही 
आवश्यकता, मनोदशा और प्रकृतिके प्रतीकमान्न होते हे और इन्ही- 
को वह इसलिये पूजता हैं कि ये उसकी प्राकृत छालसाओमे सहायक 
हों या उन छालसाओको पूर्ण करे। वह इस भगवानके इंद्र, 
अग्नि, विष्णु, शिव, देवभूत ईसा या बुद्ध आदि नाम-रूप गढा करता 
हैं अथवा यह कल्पना किया करता हैँ कि भगवान्‌ प्राकृत गुणोंका 
कोई समुच्चय अथवा कोई दयामय और प्रेममय ईश्वर या कोई 
सत्यपरायण और न्यायकारी अति कठोर देवता या चुद्ध, भयानक 
और दण्डघधर कालछानल-स्वरूप कोई महादेव या इनमेंसे कुछ गुणोके 
समुच्चय-स्वरूप कोई परमेश्वर हें और बाहर और अंत.करणमें 
उसीकी वह वेदी तैयार करता और उसे ही साप्टाग प्रणाम करता 


के गीता-प्रवंध 


और उससे ऐंहिक सुख्ध और भोग था अपने घावोंका भरा जाता 
था अपने प्रमादयुक्‍्त, स्वमताग्रहपूर्ण, बौद्धिक, असहिप्णु आनका 
साभ्रदायिक समर्थन जैसी चीजें ही मांगा करता है। यह सेव 
एक हृदतक सही हैं। ऐंसा महात्मा अति दुर्लेभ हैं जो यहे 
जानता हो कि सर्वव्यापी वासुदेव ही यह सब कुछ है, बामुदेवः 
सर्वरभिति स भहात्मा चुदुरृंसभ:। मनुप्य नाना प्रकारकी बाहरी 
इच्छाओके वश्यीभूत होते है और ये इच्छाएं उनके अंतर्शानिकी 
क्रिया हर छेती है, कामस्तैस्वैहतज्ञानाः। ये अजानवश अत्य 
देवताओकी, अपनी इच्छाके अनुकूछ भगवाजूके अपूर्ण रूपोंकी शरण 
लेते हे, प्रवद्यस्तेज्यदेवता: | वे अपनी सकीर्णतावश तत्तद्‌ देवताका 
एक-न-एक विधि-नियम गौर आचार-विज्ञार स्थापित कर लेते हैं 
और इससे उनकी प्रकृतिकी आवश्यकता पूरी होती है, त॑ त॑ नियम- 
मास्थाय। और इस सबमें उनका अपना अदम्य वैयवितिक निर्णय 
ही उन्हें चलाता है, वे अपनी प्रकृत्तिकी इस तंग आवश्यकताके 
'पीछे ही चछते है और उसीको परम सत्य मान लेते है, क्योंकि 
अभीतक उनमे अनंतकी व्यापकताको ग्रहण करनेकी क्षमता 
नहीं होती। इन हूपॉमें भगवान्‌ उन्हें उनके इप्ट भोग अवश्य 
अदान करते यदि उनका विश्वास पूर्ण होता है, परंतु ये भोग 
क्षणिक होते हे और केवल क्षुद्र बुद्धि जोर अविवेकबश ही छोग 
'इन भोगोंका पीछा करना अपने धर्म और जीवनका उसूलछ बना 
_ है। और इस तरहसे जो कुछ भी आध्यात्मिक लाभ होता 
हैं वह का जोर ही के जानेवाला होता है; क्षर प्रकृतिके 
नगद रुपो्में स्थित भगवानूको, जो कर्मफछका विधान करते 
हूँ, उतने ये अंगसे वे अनुभव करते है। पर जो लोय 
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कृतिसे अतीत समग्र भगवानूकफों पूजते हूँ वे यह सब ग्रहण करते 
और इसे दिव्य बना केते है, देवताओंको उनके परम स्वरूमतक, 
अकृतिकों उसके शिसरतक चड़ा छे जाते और उनके परे परमेश्वर- 
ज़्क पहुंचते हे, परम पुरुष भगवानूका साक्षात्कार करते और उन्हे 
आप्त होते है, देवान्‌ देवयजों यान्ति मद्भवता यास्ति सासपि।” 
तथापि उन भनततोंकी दृष्टि अपूर्ण होनेके कारण भगवान्‌ उन- 

का कभी परित्याग नहीं करते। कारण भगवान्‌ अपने परात्पर 
परम स्वहपमें जैसे हे,--अज, अव्यय और इन सब अद्यभूत झूपोसे 
ओप्ठ,---अनायास किसी प्राणीकी समझमें आनेवाले नहीं। वे माया- 
के इस घने पटछसे, अपनी उस योगमाबासे अयने-आपको ढके हुए 
है जिस योगमायाके द्वारा वे जगतके साथ एक और फिर भी 
उसके परे हुँ, अंतर्थामी हें पर छिपे हुए, सचके हृदयोंमें अव- 
स्थित है पर हर किसीपर प्रकट नहीं। प्रकृतिमें स्थित मनुष्य 
यह समझता हैं कि प्रकृतिमें दुश्यमान ये सब पदार्य भगवान्‌ ही 
है जब कि यथायेमें ये सव उनके केवल कार्य, झक्तियां और आवरण- 
सात्र हें। भगवान्‌ भूत, वर्तेमान और भविष्यकी सभी वस्तुओं- 
को जानते हे पर उन्हें कोई नहीं जानता। इस कारण यदि 
अकृृतिमें अपनी क्रिपाके द्वारा सब प्राणियोंको इस प्रकार भरमा- 
कर वे इन सब पदार्थोके अंदर उन्हे दर्णन न दें तो मायामें बद्ध 
किसी मनुष्य या जीवके लिये कोई दिव्य आशा नहीं रह जायगी। 
इसीलिये इन भक्तततोकी प्रकृतिके अनुसार, जैसे भी ये भगवातकी 
ओर चलते हे बसे ही, भगवान्‌ इनकी भक्तिको ग्रहण करते और 
भागवत प्रेम और -करुणा वरसाकर उनकी पुकारका उत्तर देते 
हु। ये रूप हे भी तो आखिर उन्हीका एक ऐसा आविर्भाव जित- 


८ गीता-यवंव 
मेंसे होकर प्रमादणीर मानवी बुद्धि उनका स्पर्ण पा सकती हूं; 
ये कामनाएं हो वह प्रथम साथन वन जाती है जिससे हमारे हृदय 
उनकी ओर फिरते है। और किर किसी प्रकारकी भक्ति चाहे 

कितनी हो संकुचित और मर्यादित क्यों न हो, बेकार नहीं 
हाती। इसकी एकमात्र महती आवश्यकता है सा कक 
भगवान्‌ कहते हे, “थ्रद्धाके साथ जो कोई भक्त मेरे जिस किस 
पका प्जना चाहता है, में उसकी वह श्रद्धा उसीमें अचल का 
देता हु।” अपने मतवाद ओर उपासनाकी उस श्रद्धाके बल्से 
पह अपनी इच्छा पूर्ण करा लेता और उस आध्यात्मिक अनभृति- 
को छाभ करता है जिसका कि उस समय वह अधिकारी होता 
€। अपना सर्वविव कल्याण भगवानसे मांगता हआ बह अंतर्म 
भगवानूकों ही अपना सर्वविध कल्याण जानने रूगता है। अपने 
सेव सुखोंके लिये भगवानपर निर्भर होकर वह अपने सब सुखोंकोी 
भगवानूपर ही केद्रीभूत करना सीख लता हें। भगवान्‌ूकों उनके 


जया और गुणोसे जानकर वह उन्हें उस समग्र और परम रूपमे 
जानेंगा जो सबका मूल है।' 


वरना 

"परमकी प्राप्तिके पश्चात्‌ 
भक्तिभावोंके लिये अवकाश 
और वैयक्तिक नहीं होते 


| भी आत्त जादि त्रिविव कान 
रहता है, अवश्य ही तब ये भाव संकीर्ण 
वल्कि दिव्यतामें परिणत हुए होते हे; 

बाद भी यह प्रवल इच्छा वनी रह सकती 
हे इज, दुष्कर्म और अजन्ञान दूर हो और 
परम कल्याण, शक्ति, आनंद 


द ओर ज्ञानका इसमें उत्तरोत्तर अधि- 
काधिक विकास और पूण प्राकट्य हो। 
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इस प्रवगर आध्यात्मिक उन्नतिके साथ-साथ भक्ति ज्ञानके 
साथ एक हो जाती है। जीव भगवान्‌मे रति लाभ करता है 
उन्हे जखिल सत्‌, चित्‌ और आनंदस्वरूप जानता है, सब पदायों, 
प्राणियों जीर घटनाओंम उन्हींको अनुभव करता हूँ, प्रकृतिमे, पुरुष- 
में, उन्‍्हीको 'देखता और प्रकृति और पुरुषके परे उनन्‍्हींको जानता 
हैं। वह "नित्ययक्त'” है, सतत भगवान्‌के साथ युक्त है; उसका 
संपर्ण जीवन और उसकी सत्ता उन परमके साथ सनातन योगसे 
युक्त है जिनके परे, जिनसे श्रेष्ठ और कुछ भी नहों हैं, उन 
विश्वात्माके साथ यूक्‍त है जिनके अतिरिक्त और कोई नहीं, कुछ 
भी नहीं। वह “एकभवित:' हैँ, उसकी सारी भक्ति उन्हीं एक- 
पर केंद्रीमूत है, किसी आशिक देवता, विधि-विधान या सप्रदायपर 
नहीं। उसके जीवनका संपूर्ण और एकमाच्र नियम्न अनन्य भक्त 
है, वह सब घार्मिक मतमतातरो, आचारों ओर जीवनके वैयवितेक 
उद्देश्योंकी पार कर चुका हैं। कोई दुःख उसके नहीं हे जो उसे 
दूर करने हों, क्योंकि स्वानिदमय परमात्माको वह पा चुका है। 
कोई इच्छाएं उसकी नहीं हैँ जिनके पीछे वह भटकता फिरे, क्‍्यों- 
कि बह उसे पा चुका हैँ जो सबसे ऊंची चीज है, जो सब कुछ 
है, और सदा समीप है उस सर्व-शक्तिके जो संपूर्णताकी देनेवाली 
है। उसे न कोई शंका है न कोई अठक-भटक है, क्योंकि सारा 
जान उसपर उस ज्योतिसे प्रवाहित हुआ करता है जिस ज्योतिमे वह 
स्वयं रहता है। चह सर्वात्मना भगवानूसे प्रेम करता और भग- 
बानका प्यारा होता है; कारण, जैसे उसे भगवानूसे आनंद मिलता 
है वैसे ही भगवान्‌ भी उससे आनंद लाम करते है। यही वह 
भगवत्प्रेमी है जो ज्ञानसे युक्त हैं, ज्ञानी भक्‍त' है। ओर यह 
4 
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शानी, गीतामें भगवान कहते है कि, मेरा आत्मा है”; अन्य भरते 
भगवानके केवल प्रकृतिगत भाव और स्वरूप भहर्ग करते हैं और 
वह उन पुरुषोत्तमके निज स्वरूप और समग्र स्वछूपको ही मे 
करता है जिनके साथ वह एक हो जाता है। उसीका 
प्रकृतिमे दिव्य जन्म होता है--स्वरूपसे समग्र, संकल्पमें पूर्ण, पे 
में अनन्य, ज्ञानमें सिद्ध। उसीमे जीवका ऐहिंक जीवन चरितार्य 
होता है, कारण वह अपने-आपको ही पार कर जाता और ईर्स 
त्तरह अपने ही संपूर्ण और परम सत्य स्वरूपको प्राप्त होता है! 


रे 
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सातवें अध्यायमें जो कुछ कहा जा चुका उससे हमारी नवीन 
और पूर्णतर भूमिकाका उपक्रम हो जाता है और इसकी 
असंदिग्धता भी यवेप्ट रूपसे स्थापित हो जाती है। तात्पयंरूप- 
से वात यह आती हैँ कि हमें अतर्मुख होकर एक महान्‌ चैतन्य 
और एक परम भावकी ओर, विश्व प्रकृतिका सर्वथा त्याग करके 
ही बल्कि हम इस समय वास्तविक रुपसे जो-जों कुछ हे उसकी 
'उच्चस्तरीण अर्थात्‌ आध्यात्मिक पूर्णता साधित करके, चलना है। 
हमारी मर्त्य जीवनकी जो अपूर्णता हैँ उसीको परिवर्तित कर हमें 
स्वरूपकी दिव्य पूर्णता सिद्ध करनी है। इस पूर्णताकी संभावना 
जिस भावताके आधारपर को जाती है वह प्रथम भावना 
यही है कि मनुप्यके अदर यह जो व्यप्टि-जीव हैँ वह अपने 
सनातन स्वरूप और मूल झक्तिके हिंसावसे परमात्मा परमेशवर- 
की ही एक किरण हैं और उसीका यहां एक समावृुत आविर्भाव 
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है, उसीकी सत्ताका एक सत्स्वरुप, उसीके चिदृभावका 
एक चिदुभाव और उसीके स्वभावका एक स्वभाव हैं, पर 4 
मनोमय और अन्नमय जगत्‌के अंधकारमे, अपने उद्गम और अपने 
सत्स्वकृप और अपने सत्स्वभावकों भूछा हुआ है। दूसरी भावना 
है तन-मन-प्राण-हवसे आविर्भूत जीवकी हिविव प्रकृतिकी--ए 
है मूछ प्रकृति जिसमे यह जीव अपने वास्तविक आत्मस्वहूपरे ४ 
साथ एक हूँ, और दूसरी है निम्न प्रकृति जिसमे यह नहर 
और अज्ञानकी अनर्थ-परपराके अधीन हैं। इस दूसरीकों 080 
कर अतर्मुख होकर असछी अध्यात्म-अक्ृतिको प्राप्त करता, उसकी 
पूर्ण करना, उसे सणक्तिक और कर्मशीऊू बनाना होता है। एक 
आतरिक आत्मपूर्णता, एक नवीन स्वरूप-स्थिति प्राप्त कर, एक 
नयी शक्तिमे जन्म लेकर हम अध्यात्म-प्रकृतिमें छौट आते और 
फिंससे उन परमेश्वरका एक अंश बनते है जिनसे हम इस मर्ल 
'शरीरमें आये है। 


यहा अब यह वात आयी जो उस समयके प्रचलित भारतीय 
विचारस कुछ दूसरी ही बात है, यह उतनी निपेधात्मक नहीं 
वल्कि विशेष रूपसे अस्तिपक्षको छेकर है। ब्रह्मसत्ताकी अनुभू्ति 
होनेप॑र प्रकृतिके कुछ भी न रह जानेकी जो कल्पना अभी के 
'मूल-सी हो बैठी है उसके एक ऐसे समावानकी झलक यहां हैंगे 
मिलती हैं जो उससे कही अधिक प्रशस्त है, यह चीज हैं 0 
मेहति जो जीवरूपसे जगतूमे अपनी परिपूर्णता साथित करती हैं। 
गीताके बहुत काल पीछे भक्ति-सेप्रदायोंकी जो वृद्धि हुई उसका 
यह, कम-से-कम, पूर्वरंंग भी है। हमे अपनी इस प्राकृत अवस्थाक 


परे, जिस अहभावापत्न सत्तामे हम रहते हे उसके पीछे छिपी 
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हुई, जिस सत्ताकी प्रथम अनुभूति होती हैं बह सत्ता गोताके मत- 
में भी वही महान्‌ निरहं अक्षर अचल ब्रह्म-सत्ता है जिसकी समता 
और एकताके अंदर हमारा क्षुद्र अहंकारगत व्यप्टिभाव छीन हो 
जाता हैं और उसकी प्रग्मात पविग्रताके अंदर हमारी सब क्षुद्र 
कामना-वासनाएं छूट जाती है। परंतु इसके उपरांत उससे पूर्ण- 
तर जो दूसरी अनुभूति होती हैं उसमें हमारे सामने थे अनंत भग- 
 बानू सशवितिक झूपसे प्रकट होते हे जिनकी सत्ता अपरिमेय है 
जिनसे ही हम जो कुछ भी हे निकरे हे और जिनके ही है सदा 
जो बुछ भी है, पुरुष भी प्रकृति भी, जगत्‌ भी और ब्रह्म भी। 
आत्मामें जब हम उनके साथ एक होते है तो अपने-आपको खो 
नहीं देते ब्रत्कि अनतकी महामहिम परम सत्ताके अंदर स्थित 
अयने वास्तविक स्वरूपमें आ जाते हें। यह काम एक साथ तीन 
क्रियाओंके द्वारा होता हैं--(१) भगवान्‌की तथा अपनी परा 
अकृतिकी बुनियादपर अपने सब कर्मेकों करना और उनके द्वारा 
अपने पूर्ण स्वरूपका साक्षात्कार करना, (२) जिन भगवानमें यह 
सब कुछ हैं और जो स्वयं सब कुछ है उनको जानकर अपने 
स्वरूपकों पूर्ण रूपसे प्राप्त होना, और (३ )--जों सबसे अमोघ 
और परम समर्थ क्रिया है--अपने कर्मोके अधीश्वर, अपने हृदय- 
निवासी, अपने समग्र जाग्रत जीवनके आधार इन समग्र और परम- 
की और आकपित होकर सर्वभावसे प्रेम और भक्तिके द्वारा अपने- 
आपको समपित कर देना। हम जो कुछ हें उसके जो मूल 
के उन्हीको यह जो कुछ हम है समपित कर देते है। हमारे 
सतत समर्पण-कर्मसे हम जो कुछ जानते है वह सब उन्हीका ज्ञान 
और हमारा संपूर्ण कर्म उन्हींकी शक्तिकी ज्योति हो जाता है। 
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हमारे क्षत्मसमर्पणमें जो वेगवान्‌ प्रेमप्रवाह हीता है वह दें 
उन्हीके पास ले जाता और उनके स्वरूपका ग्रभीर्तम मर्म हमारे 
सामने खोलकर रख देता रह । प्रेम यज्ञकै बिसूत्रको पूर्ण करता 
और उत्तम रहस्यम्‌” को खोलनेकी त्रिविध कुंजीको पूर्ण सपसे 
गढ़ लेना हू। 

हमारे आत्मसमर्पणमें समग्र जानकार होना उसकी कार्यक्षम 
सक्तिकी पहुछो चर्त है। और इसलिये हमें सबसे पहले इन 
पुरुषकों 


&« 


_तत्त्वत:” अर्थात्‌ इसकी भागवत सत्ताकी सव झक्ितियों 
और तस्वोंके रुपसे, इसके संपूर्ण सामंजस्यके रूपसे, इसके सतातव 
विशुद्ध स्वरूप तथा जीवनछीलाके रूपसे जानना होगा। परे 
प्राचीन मनीपषियोंकी दृष्टिमें इस तत्वन्ञानका सारा मूल्य वस इस 
मर्त्य जगतूसे मुक्त होकर एक परम जीवनके अमृतत्वको प्राण 
करनेकी साधनामे हो था। इसलिये गीता अब यह बतलाती 
हैं कि यह मृत्रित भी, इस मुक्तिकी परमावस्था भी किस प्रकार 
भीताकी अपनी आध्यात्मिक आत््मपरिपूर्णताकी सावमाका एव 
“प्स फल है। यहां गोताके कथनका यही आशय है कि पुरुषों- 
समका ज्ञान ब्रह्मका पूर्ण ज्ञान हैं। जो मुझे अपनी दिव्य ज्योति, 


बे; उद्धारकर्ता, अपनी अंतरात्माओंकौ ग्रहण और वारण 
ऊरनेवाला मानकर भेरी भरण छेते है (माम्‌ आश्रित्य)--जों जरा- 
मरणसे, सर्द जीचन आर उसको परिच्छिन्नताओंस मुक्त होतेके | 
शल्य भरा आश्रय कर साथन करते हूँ वे, भगवान्‌ श्रीकृप्ण कहते 
3 हि, सेद्हाको, संपूर्ण अध्यात्यअ्ति और अखिक करममंकी 
जान केक हू ! और चूंकि थे मुझे जानते है और साथ ही जीवें- 
की जपरा बोर पर भक्ति तथा यज्ञस्वरूप इस जगत्कर्मके स्वामी- 
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के होनेकी सत्यताकों जानते हैँ, वे इस भौतिक जोवनसोे प्रयाण 
करनेके संधिक्षणमें भी मेरा ज्ञान रखते हैँ और उस क्षणमें उन- 
वे संपूर्ण चेतना मेरे साथ एक हो जाती हैं। जतः वे मुझे 


ञ 


प्राप्त होते हैं। मृत्युससार-सागरसे निकलकर .वे उस परब्रह्म- 
पदकों उत्तनी ही सफलतावा साथ झाम करते हैँ जितनी कि वे 
लोग जो अपने पृथरू व्यप्टिभावकों निरहें अक्षर बहामें घुला- 
मिल्‍ा देते है। इस प्रकार गीताका यह महत्त्वपूर्ण और 
निरचयात्मकः सप्तम अध्याय समाप्त होता है। 

यहां कुछ ऐसे भ्पारिभापिक शब्द आये हें जो संक्षेपसे जगदु- 
रूपमें भागवत आविभविके प्रधान मूलभूत' सत्योंका परिचय कराते 
हैं। इसके सभी कारणभूत और कार्यभूत पहलू यहा मौजूद हें, 
नह सारी चीज मौजूद है जिसका जीवको संपूर्ण आत्नक्षानकी और 
फिर आनेमे काम पह्ता हैं। सबसे पहले है तद्न्रह्म; दूसरा 
है अध्यात्म अर्थात्‌ प्रकृतिमें स्थित आत्मतत््व; इसके वाद है 
'अधिभूत' और अधिदेव' जर्थात्‌ आत्मसत्ताके इदं और बह पदार्थ; 
अंतमें हैं अधियज्ञ अर्थात्‌ विश्वकर्म और यज्ञका गूढ़ त्तत्व। फिर 
इन सबके ऊपर जो में हूं पुरुषोत्तम उस मुझकों इन सबसमें हो- 
कर और इन सबके परस्पर-संवंधोके द्वारा ढूंढुत़ा और जानना 
होगा (मां बिंदु:)--यही उस मानवर्चतन्यके लिये एकमात्र सर्वाग- 
पूर्ण पथ हैं जो मेरे पास लौट आना चाहता हैं। यही श्रीकृष्णके 
कथनका यहां अभिप्राय हैं। परंतु इन पारिभाषिक अब्दोंसे ही 
यह बात प्रथमतः स्वधा स्पप्ट नहीं होती या यह्‌ कंहिये कि इनसे 
भिन्न-भिन्न अर्थ भी निकल सकते हूँ; इसलिये इनका इस प्रसंगर्मे 
वास्तविक अभिप्राय क्‍या हैँ उसे. स्पष्ट करा लेनेके लिये शिष्य 
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अर्जनने प्रजतत किया हैं। उस प्रश्नका उत्तर भगवान्‌ अर्ति सर्नी- 
से देते हे--गीताने कहो भी केवल दाशनिक दृष्दिसि किसी वार 
की व्याख्या वहत विस्तारसे की भी नहीं है, जहाँ कह + डी 
बात उतनी ही बतलाबी है और इस ढंगसे बतलायी है कि शी 
उस तत्त्वको ग्रहण मात्र कर छे और उसे स्वातुभवर्से ही जाता 
की ओर आगे बढ़े। तद्ब्ह्म पद उपनिषदोंमे भूतभाव के विंपरीर्त 
स्वतःसिद्ध सहस्तुके बोधनाथ वारंबार प्रयुक्‍त हुआ हैं गा 
यहां इस पदसे 'अक्ष' परमम्‌' बर्थात्‌ उस अक्षर ब्रह्मसत्ताका जा 
प्राय मालूम होता है जो भगवानूका परम स्आत्मप्रकार्श और 
जिसकी अविकार्य सनातनो सत्ताके ऊपर ही यह सार जगत के 
और विकसनगील है, ठहर हुआ है। अध्यात्मसे जि 
स्वभाव'का अर्थात्‌ उस चीजका जो परा प्रकृतिर्म जीव 
आत्मगत भाव और विधान है। 'कर्म' गीता कहती है 
'विसगे का नाम है अर्थात्‌ उस सृष्टि-प्रेर्शा और शर्क्तिका जो ईत 
आदि मूलूगत स्वभावसे सव चीजोंको बाहर छोड़ती और जे 
स्वभावके ही प्रभावसे प्रकृतिमं सव भूततोंकी उत्पत्ति, सूट की 
पूर्णता साथित करती है। “अधिमूत'से अभिप्राय है क्र भी 
का अथांत्‌ परिवर्तेकी सतत क्रियाके परिणामका। अधिदेव से 
पुरुष, वह प्रकृतिस्थ अंत्तरात्मा अर्थात्‌ वह अहंपदवाच्य जीव 
अभिप्रेत है जो अपनी मूलसत्ताके इस समूचे क्षरमावको, 
प्रकृतिमें कमंके द्वारा साथित हुआ करता है, अपनी चेतनाके 
विषय-रूपसे देखता और भोग करता है। “अधियनज्ञ' से,, भेंगवीर्त 
श्रीकृष्ण कहते है कि, 'में” स्वयं अभिप्नेत हूं--मे अर्थात्‌ अ्खिए 
कम और यज्ञके प्रभु, भगवान्‌, परमेश्वर, पुरुषोत्तम जो हे 


प्राय 
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सच देहथारियोके घरीरके अंदर गुप्त रुपसे विराजमान हे। 
: जो कुछ भी हैँ चह सब इस एक सूनके अंदर आ जाता है। 
इस मसंद्षिप्त विवरणके पश्चात्‌ गीता तुरत ही ज्ञानसे परम 
मोक्ष प्राप्त होनेकी भावनाका विवेचन करनेकी ओर अग्रसर होती 
# जिसका निर्देश पूर्वाध्यायके अतिम ब्लोकमें किया गया है। 
गीताका जो अपना विचार हैं उसकी ओर वह फिर आवेगी और 
वह परतर प्रकाश देगी जो कर्म और आतरिक अनुभूतिके लिये 
आवश्यक हैँ और इन उपर्युक्त पारिभाषिक शब्दोद्दरा जो चीज 
सूचित होती हैं उसके पूर्णतर ज्ञानके लिये हम तवतक प्रतीक्षा 
करे। पर आगे बढ़नेके पूर्व यह आवध्यक है कि इन वस्तुतत्त्वोंके 
बीच जो परस्पर-संवंध है उसे हम उतना स्पप्ट रूपसे देख ले 
'जित्तना कि इस ब्लोकसे तथा इसके पूर्व जो कुछ कहा गया हैं 
उससे समझ सकते हे। कारण, यहा विसर्गका जो क्रम है उसके 
संबंध ही गीताने अपना अभिप्राय सूचित किया है। इस करममें 
सर्वप्रथम ब्रह्म अर्थात्‌ परम, अक्षर, स्वत.सिद्ध आत्मभाव है; देश- 
काल-निमित्तमें होनेवाले विश्वप्रकृतिके कीड़नके पीछे सर्वभूत यही 
अहाय है। उस आत्मसततासे ही देश, काल और निमित्तकी सत्ता 
हैं और उस अविकार्य सर्वस्थित परंतु फिर भी अविभाज्य आश्रय- 
के बिना देश, काल, निमित्त अपने विभाग और परिणाम और 
मान निर्माण करनेमे प्रवृत्त नही हो सकते। परंतु अक्षर ब्नह्म 
स्वतः कुछ नहीं करता, किसी कार्यका कारण नहीं होता, किसी 
चातका विधान नहीं करता; वह हैँ निष्पक्ष, सम और सर्वाश्नय- 
भूत; पर क्या हो, क्‍या न हो इसका कोई विवेक नहीं करता न 
किसी वातको अपने संकल्पसे उत्पन्ष ही करता हैं। तब यह 


२रपूे उपर 


डे 
हि । 
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पैकल्प करनेवाछा, विधि-विवान फरनेवाला कौन है, परमकी वह 
दिव्य प्रचोदना देनेवाला कौन हैं? कर्मका नियामक कौन है और 
कौन है जो सनातन सहस्तुसे काछके अंदर इस विश्व-छीलाको 
पैकेट करता है? यह है प्रकृति स्वभाव” रूपसे। परम, पर- 
मेश्वर, पुरुषोत्तम अपनी सत्तासे हैं ही और थे ही अपनी सनातन 
ज्र सत्ताके आधारपर अपनी परा आत्मशक्तिके कार्यको धारण 
फरते है। वे अपनी भागवती सत्ता, च॑तन्य, शक्ति प्रकट का 
हेँं--ययेद॑ धायंते जगत; वही प्रा प्रकृति हँ | इस परा प्रकृतिम 


रहनेवाले आत्माका जो स्वात्मबोब है, वह, आत्मा जो कुछ अपनी 
फेत्ताके अंदर अपने सम्मख 


द ते पृथक करके रखता और स्वभावरूपते 
७ जोवकी आव्यात्मिक भकृतिके रूपसे प्रकट करता है उतकी 
कक भावना तथा उसके वास्तविक सत्यकों स्वात्मज्ञानके 

में देखता है। अत्येक जीवका जो स्वगत सत्य और आत्म- 
>.। है जो स्वयं अपनी क्रियाके द्वारा बाह्य रूपमें व्यवत होता 
( सबके आंदर इडभूत्र भागवत प्रकृति है जो सब प्रकारके 
वतनों, विपरययो और पुनर्भवोके पीछे सदा बनी रहती हैः 
हि स्वभावमे जो कुछ है वह उसमेसे विश्व 
| जप छोड़ा जाता ताकि विश्वप्रकृति पुरुषोत्तमके 
सकती. पपानमे उससे. वह चीज तैयार करे जो वह कर 
_भावमेसे अर्थात्‌ प्रत्येक भूतभावकी मूल 

* अस्मतत्त्वमेंसे नानात्वका निर्माण कर यह 
है. अपने थे ! करनेका अ्यास करती 
तथा दिक-कालके के परिवतेन वह नाम बे क रूप, काल और दिंक 
हु उक अवस्थासे दूसरी अवस्थाके उत्तन्न 
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होनेका जो फ्रम है जिसे हम छोग 'निमित्त' कहते है उस निमित्त- 
के रूपमें खोलकर प्रकट किया करती है। 

एक स्थितिसे दूसरी स्थिति उत्पन्न करनेका यह जो उत्तत्ति- 
क्रम और निरंतर परिवर्तन है यही कर्म है, प्रकृतिकर्म, उस प्रकृति- 
की शक्ति हैँ जो कर्मवात्नी और सव क्रियाकर्मोकी ईश्वरी है। 
प्रथमत. यह स्वभावका अपने सृप्टिकर्मके रूपमें निकल पड़ना हूँ 
इसीको विसर्ग कहते हूँ । यह सूष्डिकर्म भूतोको उत्पन्न करनेवाला 
हँ--भूतकरः है और फिर ये भूत जो कुछ आंतर रूपसे अथवा 
अन्य प्रकारसे होते है उसका भी कारण हँे--भावफरः हैँ। यह 
सब मिलकर कालके अंदर पदार्थोका सतत जनन या उद्भव हैँ 
जिसका मूलतत्त्व कर्मकी सृप्टिशवित हैँ। यह सारा क्षरभाव 
अर्थात्‌ अधिभूत' प्रकृतिकी शवितयोंके संघातसे निकल पड़ता है. 
यह अधिभूत ही जगत्‌ हैँ और जीवकी चेतनाका विपय हैं। इस 
सबमें जीव ही ग्रकृतिस्थ भोवता और साक्षिभूत देवता है; वुद्धि, 
मन और इंद्रियोकी जो दिव्य शक्तियां है, जीवकी चेतन सत्ताकी 
जो शक्तियां हे जिनके द्वारा यह प्रकतिकी क्रियाकों प्रतिविवित 
करता हैं, इसके अधिदेव' अर्थात्‌ अधिष्ठातृदेवता हे। यह 
प्रकृतिस्थ जीव ही इस तरह क्षर पुरुष हैं, भगवान्‌का नित्य कर्म- 
स्वरूप; यही जीव प्रकृतिसे छोटकर जब ब्रह्ममें आ जाता हैँ तब 
अक्षर पुरुष होता हैँ, भगवान्‌का नित्य नैप्कर्म्यस्वहूप। पर क्षर 
पुरुषके रूप और शरीरमें निवास करते हैँ परम पुरुष भगवान्‌ 
ही। अक्षर भावकी अचल शाति और क्षरभावके कमेंका आनंद 
दोनों ही भाव एक साथ अपने अंदर रखते हुए भगवान्‌ पुरुषोत्तम 
मनुप्यके अंदर निवास करते है। वे हमसे दुर किसी परतर,. 


ल्‍्क् 
छ 


गीता-प्रवंध 
पराततर पदपर ही केबल प्रतिप्विन नहीं हैँ, बल्कि यहां प्रत्येक 
प्राणीके भरीरमें, मनृप्यके हृदससमें और प्रकृतिमें भी मौजूद हा! 
वहाँ वे प्रकृतिके कमोंको यज्रर्पसे महण करते और मानव जीवके 
सचेत होकर आत्मापंण करनेकी प्रतीक्षा करते हैं परंतु हुए 
हालतमे, मनुप्यकी अज्ञानावस्था और अहंकारितामें भी वे ही उत्त 
के स्वभावके अधीच्चर और उसके सब कमोकि प्रभु होते हैं प्रकृति 
और कर्मका सारा विधान उन्होंकी अध्यक्षतामें होता है। उन्होंने 
निकलकर जीव प्रकृतिकी इस क्षर-क्रीडामें आया हैं और अक्षर 
अत्मसत्तासे होता 


हुआ उन्हींके परम घामक्गे प्राप्त होता है। 
ननृप्य संसारमें जन्म छेकर प्रकृति और कर्मके चक्करमें छोक 
परलोकके चक्कर कादना रहता है। प्रकृतिमें स्थित पुरुष--यही 
उसका भूत्र होता हैं। उसका अंतरात्मा जो कुछ सोचता, मनन 
फरता और कर्म कर्ता हे ही वह हो जाता न । जो कुछ 8५ ह 
रहा उसीसे उसका वत्तेमान जन्म बना; और जो कुछ वह हः 
जो कुछ वह सोचा करता और इस जीवनमें अपनी मृत्युके क्षण- 


पक करता रहता है उसीसे, वह मृत्युके बाद परलोकोंमें और अपने 
भावी जीवनोंमें 


जो कुछ वननेवाला है, निश्चित होगा। जे 
यदि 'होना' है तो मृत्यु भी एक होना! ही है, न होना--न्ट 
गरीर छूट जाता है, पर जीव “त्यकत्वा कलेवरम्‌” 
शरीरको छोड़कर अपने रास्तेपर आगे बढ़ता है। इस लोकसे 
जअयाण करनेके संघिक्षणमें वह जो कुछ हो उसीपर बहुत कुछ निर्भर 
करता हूं। कारण मृत्युके समय जिस किसी भतभावके रूपपर 4 
उसका स्वविषयक वोब स्थिर होता और मत्यके पूर्व जिससे उत्त- , 
की मन-वुद्धि सदा तन्‍्मय रहती आयी है ड्सी रूपको वह प्राप्त 
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होता है; कारण प्रकृति करके द्वारा जीवके सब विचारों और 
वृत्तियोंकी ही कार्यान्वित क्रिया करती है और यही असलमे प्रकृति- 
का सारा काम हैं। इसलिये मानव आवधारमें स्थिन जीव यदि 
पुसुपोत्तमपद छाभ करना चाहता है तो उसके लिये दो बाते ऐसी 
हैं जिनका पूरा होना जरूरी हैं। एक यह कि इस पार्थिव छोक- 
में रहते हुए उसका संपूर्ण आतरिक जीवन उसी आदर्णके अनुकूल 
गद्ला जाना चाहिये; और दूसरी यह कि प्रयाण-कालमे उसकी 
अभीषप्सा और सकल्‍प वैसा ही बना रहना चाहिये। भगवान्‌ 
कहते हूँ कि, “जो कोई अतकालमे इस घरीरकों छोड़कर मेरा 
स्मरण करता हुआ प्रयाण करता है वह मेरे भावको प्राप्त 
हीता हूँ।” अर्थात्‌ पुरषोत्तमभावको, “मद्भाव''को प्राप्त होता है। 
भगवानूका जो मूल स्वरूप हैँ उसके साथ वह एक होता है और 
यही जीवका “परो भावः” है, कर्मके अपने असली रूपमे आकर 
अपने मूलकी ओर लौट जानेका परम फल है। जीव जब विश्व- 
प्रकृति (अपरा प्रकृति) की क्रीडाके पीछे-पीछे चलता है तब यह 
प्रकृति उसके परा प्रकतिस्वरूप असली स्वभावकों ढाक देती हैँ 
इस तरह जीवका जो चित्स्वरुप हैं वह नानाविध भृतभावको 
धारण करता, तत्तद्भावको (तं त॑ भावम्‌) प्राप्त होता है। इन 
सब भावोको पारकर जब वह अपने मूल स्वरूपमे लौट आता है 
ओर इस लौट आनेकी वृत्ति अर्थात्‌ निवृत्तिसे होकर अपने सतू- 
स्वरूप और सदात्माकों पा लेता हैं तो वह उस मूल आत्मपदको 
प्राप्त करता हैँ जो निवृत्तिकी दृष्ठिसि परम भावकों, मद्भावको 
आप्त होना है। एक बर्थमे हम कह सकते हे कि इस तरह बह ईव्वर 
हो जाता है, क्योंकि अपने प्राकृत स्वरूप और सत्ताके इस परम 


डे गीता-परबध 


यही उन परम पुरुष भगवान्‌का सर्वप्रथम वर्णन आता हैं 
जो अक्षर ब्रह्मसे भी उत्तम और महान्‌ हूँ और जिन्हें गीता गा 
चलकर पुरुपोत्तम नाम प्रदान करती है। ये भगवान्‌ भी आर्पनो 
कालातीत सनातन सत्तामे अक्षर हैं और यहां यह जो कुछ लें 
हैं उसके अतीत है और इस कालके अंदर उन “अव्यक्त अर्पर 
की केवछ कुछ झ्ञाकिया उनके विविव प्रतीकों और प्रच्छन्न वैशी 
झरा भाप्त हुआ करती है। फिर भी वे केवल “अठक्षणम्‌ मी 
अनिद्देद्यम्‌” नही हे; या यह कहिये कि वे अनिद्वेग्य केवल ईती ' 
लिय्रे हे कि भनुप्यकी बुद्धि जिसे अत्यंत सूक्ष्म अपुल्परमा्प * 
जानती हूँ उससे भी वे अधिक सूक्ष्म है और इसलिये भी 
उनका जो रूप है वह हमारे चितनके परे है, इसलिये गीता उ्हे 
अणोरणीयांसम्‌”, “अच्निर यरूपम्‌” कहती है। ये परम पुष्य 
परमात्मा “कवि” अर्थात्‌ द्रप्टा है, 'पुराण' है--किसी भी कापमें 
इरातन हूँ और अपनी सनातन आत्मद्॒ष्टि और ज्ञानमें ही स्थित 
रहते हुए सब भूत्तोंके 'अनुणासिता' तथा अपनी सत्तामे सबकी 
यथास्थान रखनेवाले “घाता” हैं (कांच पुराणम्‌ अनुशासितार स्वत्य 
पततारण)। ये परम पुरुष वही अक्षर ब्रह्म है जिसकी बात वेदविंद 
कहा करते है, ये ही 'चह जिसमे तपस्वी लोग वीतराग हीरे 
भैवेश करते ओर जिसके लिये ब्रह्मचयेपालन करते हैं ।” वही सवातन 
सत्ता परम (सर्वोच्च) पद है; इसलिये वही जीवकी कालावच्छिन 
अवस्था या स्थान है, परम॑ स्थानम्‌ आधर्म | 





श उपनिषदोंसे पु ० ०० 
ये शब्द ते ज्योके त्यों लिये गये है । 


परभ ईश्वर ६५ 


गीता योगीकी उस अंतिम मनोब्वस्थाका वर्णन करती है 
जिसमें बह मृत्युके द्वारा जीवनसे निकलकर उस परम भागवत 
सत्ताकों प्राप्त होता हैं। उसका मन अचल होता है, वह योग- 
बलसे वलवान्‌ और भक्तिसे भगवानूके साथ युक्त होता /ै--यहां 
भक्तिके द्वारा भगवानूसे युक्त होनेकी वातकों झानके द्वारा निर्गुण 
निराकारके साथ एकत्वकी बातसे पीछे नहीं छोड़ दिया गया है 
बल्कि यह भक्तियोग अंततक परम योगणशक्तिका एक अंग बना ही 
रहता है--उसका प्राण सर्वव्रा ऊपर चढ़ा हुआ अभ्रूमध्यमें आत्म- 
दर्शनके आसनपर सम्यक्‌ रुपसे स्थित रहता है। इंद्रियोके सब 
द्वार बंद रहने है, मन हृदयमें मिरद्ध हो रहता है, प्राण अपनी 
विविध गतियोंसे हटकर मस्तकमें आ जाता हैं, वृद्धि प्रणवके 
उच्चारणमें तथा उसकी सारी भावना परम पुरुष परमेइ्वरके 
चितनमें एकाग्र होती हँ--माम्‌ अमुस्मरन्‌ । यही प्रयाणकी पर- 
परागत योगपद्धति हैं, सनातन ब्रह्म परम पुरुष परमेण्वरके प्रति 
योगीकी संपूर्ण सत्ताका यह सर्वात्मसमर्पण है। फिर भी यह 
केवल एक पद्धति है, मुख्य बात जीवनमें, कर्म और युद्धतकमें--- 
सामनुस्सर युद्धथ च--भगवानूका निरंतर अचल मनसे स्मरण 
करना और संपूर्ण जीवनको “नित्ययोग” बना देना है। जो 
कोई ऐसा करता है, भगवान्‌ कहते है कि, वह मुझे अनायास “पा 
लेता है, वही महात्मा है, वही परम सिद्धि छाभ करता है। 

इस प्रकार ऐहिक जीवनसे प्रयाण करके जीव जिस स्थितिमें 
पहुंचता है. वह बिश्वातीत स्थिति है। इस सूप्टे लोकपरंपराके 
अंदर जो उत्तमोत्तम स्वर्गलोक है उन सबको पाकर भी जीव 
पुनर्जन्‍्मका भागी होता है; पर जो जीव पुरुषोत्तमकों प्राप्त होता 
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गीता-अर्वेव 


है वह पूनर्जन्म केनेके लिये बाध्य नहीं होता। अतः अनिरदर् 


ब्रह्मको प्राप्त करतेकी ज्ञानामीप्सासे जो कुछ फल प्रास़ हैं सकता 
है. वह 


इन स्वत.सिद्ध परम पुएप परमेब्वरकों, जो सब कर्मेकि 
अवीश्वर तथा सव मनुप्यो और प्राणियोंके सुहृद है, शी कम 
और भक्तिके द्वारा प्राप्त होनेकी अभीप्साके इस दुसरे बा 
व्यापक मार्गसे भी प्राप्त होता है। उत भगवान्‌कों इस पकी: 
जानता और इस प्रकार उनका अनुसंचान करना जन्मवंधन हो 
कर्मबंब्नका कारण नहीं होता; जीव इस मरत्य जीवनकी की 
विध्वसिनी और क्लेशदायिनी स्थितिसे सदाके लिये मुक्त होतेकी 
अपनी इच्छाको पूर्ण कर सकता है। और गीता इस जल्म्ती 
तथा इससे छूटनेकी बातको और भी सुनिश्चित रूपसे सामने रखें: 
के लिये यहां विश्वकी सूष्टि और लयके संबंधर्में जो जाती 
मान्यता ह उसे स्वीकार कर छेती है। सुप्टि और छूयके संवर्नः 
में यह सिद्धात विश्वप्रपंधविषयक भारतीय तस्वनावका एक 
सुनिश्चित भाग है। इसके अनुसार यह मानी हुई बात है कि 
इस भवचक्रम्ें विश्वकी सृष्टि और फिर छूय, विदवके व्यवर्त 
होने और फिर अव्यक्त हो जानेके काल वारी-बारीसे ऑगा 
करते है विश्वके व्यक्त होकर रहवेका काल सृष्टिकर्ता ब्ह्माकी 
एक दिन और फिर उसके अव्यक्त होकर रहनेका कार एक राव 
कहाता है, ये दित और रात वराबर होते है। सहस्त गुगकां 
यह एक दिन ब्रह्मका कर्मकालू हैँ और विश्लांतिमय सह 
युगकी ही वह एक रात वह समय है जब ब्रह्मा सोते है। दिलके 


2 पत्र भूत्त अव्यक्ससे व्यक्त होते और रात होतेपर 
* अव्यक्तमें मिल जाते हे। इस प्रकार ये सब भूत सूष्दि कोर. 


क्‍ 


प्रम इश्वर च७ 


लूयके चने साथ अवय होकर घूमा करते हंँ; वार-बार उत्पन्न 
होते (भत्वा भूत्वा) जौर बार बार अच्यक्तमें जा मिलते हे। पर 
यह अधच्यवत भाव भगवानूवग आदि दिव्य भाव नहीं है; वह एक 
इडूसरी ही स्थिति है, 'नावोष्न्यः है, इस विश्वंगत अव्यवनके परे 
एक विश्वातीत अब्यक्त हैँ जो त़दा ही अपनें-आपमे स्थित हैं 
होनेवाले इस विश्वपदके वह विपरीत नहीं हैं बल्कि इसके 
बहुत ऊपर है, और उससे भिन्न है, अव्यय है, सनानन है जो 
इन भूतोके नाथ होनेके साथ नप्ठ नहीं होता। “उसे अव्यवत 
अक्षर कहते है, उसीको परम पुरुष और परमा गति बहते हूं, 
उसे जो छोग प्राप्त होते हे वे लौटकर नहीं आते, वही भेरा 
परम धाम है।” उसे जो कोई प्राप्त करता है वह इस व्यक्त 
ओर अव्यवत भवचक्रसे निकल आता हैं 
हम विश्वके इस प्रभव और प्रत्यकी धारणाकों चाहे ग्रहण 
करें या अपने मनसे हटा दे--कारण,“अहोरात्रविद:'----दिन और 
आअतके जाननेवालोंका ज्ञान हमारी दृष्टिमे जब जो कुछ महत्त्व 
रखता हो उसीपर यह निर्भर करता है--पर मुख्य वात तो यहां 
वह चीज हूँ जिसकी ओर गीता इस विपयको फेर ले जाती हैं। 
पकिसीका ऐसा ख्याल अनायास द्वी हो सकता हें कि यह सनातन 
अव्यक्त आत्मवस्तु, जिसका इस व्यक्ताव्यक्त जगतृके साथ कुछ 
भी संबंध नहीं प्रतीत होता, वही अलक्षित अनिर्वचनीय निरपेक्ष 
अहासत्ता ही तो हो सकती हैं, और उसे प्राप्त करनेका रास्ता 
भी तो यही हो सकता है कि हम भूतपसे जो कुछ हुए हें 
उस भूतभावसे हम सर्वथा शुकत हो ले, यह नहीं कि अपनी 
खुद्धिकी ज्ञानवृत्ति, हृदयकी भक्ति, मनका योगर्संकल्प और प्राणकी 


द्ट भीता-प्रबंध 


प्रायशवित इस सब गंदा साथ एकास कर अपनी संपूर्ण बतः 
ब्वतनाकी उसकी सोर के जाब॑ं। विशेषनः भक्ति तो उस सिर 
पेक्ष ब्रहमके सवधमे अप्रयोज्य ही प्रत्रीव होती हें / सीधि! वहे री 
सबरवातीत है, थव्यवहार्य हैं। “परत” गीताफा यह आम्रहपूतरक 
कहना है कि यद्यपि यह स्थिति विव्वासीय और यह भज्ा सदी 
सव्यपत है, तथागि “उन परम पुस्पक्कों जिनमें सब भूत रहते 
जिनके हाश यह सारा जगत विस्तत हआ हैं, अन्य भे्िते- 
हारा ही प्राप्त किया जाता हूँ” अर्थात्‌ यह परम पुर 
सैवेथा स्वबरहित, निपेक्ष, मायिक प्रपंनोंस अलग नह बल्कि 
पैव॑ जगतोके कबि, अनुयासिता और भाता है और उन्हींगो 
एक' गौर सरब-वासुदेवः सर्वेभिति--जानकर और उत्हीकी मी 
करके हमें अपने सपूर्ण चिलसे सब पदाथथों, सत्र शर्तितयों, संत 
फ्माम उनके साथ योगके हारा अपने जीवनकी परम चरिताथती, 
पण सिद्धि, परमा मुक्त प्राप्त करनेमें यत्ववान होना चाहिये । 
पहा अब और एक बिलक्षण बात आती है जिसे गौताने 
सन वेदातके रहस्यवादियोंसे प्रहण किया हैं) यहां उन दा 
विभिन्न काछोंका निहंश किया गया 
योगी अपना शरीर छोड़नेके 


चाहता हो तो उसके लिये एक 


री 


हा 


जिनमेंसे कोई एक कार्ल 
लिये चुन ले--पयदि बह पुतजन्म 
काल है और यदि वह पुनर्जत्मसे 
पचना चाहता हो तो उसके लिये दूसरा काल हैं। अग्नि, ज्यो्ति 
दिन, झुक पक्ष उत्तरागण--पह एक काल है और बम, टर्ति/ 


ऊंप्ण पक्ष और दक्षिणायन-यह उसके विरुद्ध दूसरा काल है। पहले 
नागसि बहमके जानवेवाले ब्रह्मको घ्ाप्त होते है; पर दूसरे मार्गसे 
योगी रोग “चाद्मर्त॑ 


ज्योति:” को प्राप्त होकर पीछे फिस्से मनृप्य- 


परम ईश्वर दर्द 
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ऊोकमें जन्म लेते है। ये घवल बौर कृष्ण मार्ग है, उपनिषदोमरं 
इन्हें देववान (देवताओंका मार्ग) और पितृयान (पितरोंका मागगे) 
फहा गया हँ; जो बोगी इन मार्गोकों जानता है वह श्रममें नहीं 
पेड़ता। शुकलू-क्ृष्ण गतिके संबंधर्में बहु जो कुछ धारणा' है, 
इसके पीछे जो कुछ मानस-भौतिक सत्य हो अथवा यह जिस 
फिसी सत्यकों लक्षित करानेबाला सक्षेतमात्र हो--इसमें संदेह नहीं 
'कि यह थारणा उन रहस्थविदोंके युगसे चली आयी है जो प्रत्येक 
भौतिक पदार्थकों किमी-न-किसी मनोमय वस्तुके प्रतीकके ही 
ऋूंगमें देवा करते थे और जो हर जगह बाह्य और आश्यंतर, 
अ्रकाण और ज्ञान, अग्निन्‍्तत्व और चिच्छक्तिके बीच परस्पर 
व्यवहार तथा एक प्रकारके अभेदकी ही खोज किया करते थे-- 
' थह जो कुछ हो--हमें तो उसी चीजकों देखना हैं जिसकी ओर 
शभीता इसे फेर ले जाती और उन ब्लोकोंका उपसंहार करती हूँ 
वह चीज त्तो यही है कि, “अतएवं सब समय योगयुवत रहो/--- 
तस्मात्‌ सर्वेषु कालेपु योगयुक्‍ती भव । 





है] 


योगानूभूतिसि यह मालूम होता हूँ कि इस धारणाके पीछे 
, चास्तवमें एक मनोभीतिक सत्य है, अवरुय ही यह हर जगह हर 
हालतमें अनिवार्य हो, यह वात नहीं; प्रकाश और अंवकारकी 
आक्तियोके वीचमें जो आंतरिक युद्ध होता है उसमें प्रकाशकी 
आक्तियोंका दिन या वर्षके प्रकाशमय समयोमें विशेष प्रभाव होता 
है और अंधकारकी शक्तियोंका अंघकारमय समयोंमें, और यह 
हिसाव तबतक ऐसा ही चलता रह सकता हैं जबतक कि अंतिम 
विजय न प्राप्त हो जाय। 


3९ गीता-प्रवंध 


कारण वही असछो वात है, संपूर्ण सत्तासे भगवानूके 08 
मुक्त होना, इतनी पूर्णताके साथ और इस तरह समस्त मावोति 
युक्त हो जाना कि यह योग स्वाभाविक और अनवच्छित्न हो जा 
और संपूर्ण जीवन, केवछ विचार और ध्यान नहीं बल्कि कर्म, 
सम, यद्ध सव कुछ भगवावृका ही स्मरण बन जाय। ढसामनु- 
समर युद्धछ्त च (मेरा स्मरण करते चठो और युद्ध करो)”, इसवा 
अर्थ ही यह हैँ कि इस सासारिक संघर्पमे जिसमे ही सामान्य 
हम छोगोंके मन दूजे रहते है, एक क्षणके छिये भी भगवानूका 
स्मरण न छूटे; और यह एक ऐसी वात है जो बहुत ही 5300 
प्रायः असंभव ही प्रतीत होती हैं। यह सर्वधा संभव तभी होती 
है जन इसके साथ अन्य बरतें भी पूरी हों। यदि हम ह 
अपनी चेतनामें सबके साथ एक आत्मा वन चुके हे--वह एक 
आत्मा जो सदा ही हमारी बृढ़िमें स्वयं भगवान्‌ हैं, और हमारे 
नेत्र तथा अन्य इंद्रियां इन्ही भगवानूको सर्वत्र इस प्रकार देखती 
और अनुभव करती है कि किसी भी समय किसी भी पदार्थकों 
हम वैसा नहीं अनुभव करते या समझते जैसा कि असंस्कृत बुध 
और इंद्रियां अनुभव करती है, वल्कि उसे उस रूपमें छिंपे हुए 
तथा साथ-ही-साथ उस रूपमे प्रकट होनेवाले भगवान्‌ ही जातेते' 
है, और यदि. हमारी इच्छा भगवदिच्छाके साथ चेतनामें एक हो. 
चुकी और हमें अपने इच्छा, अपनी मन-बुद्धि और शरीरका अत्येक 
कर्म उसी भगवदिच्छासे नि:सृत्, उसीका एक प्रवाह, उसीसे भरा 


हुआ या उसके साथ एकोमूल प्रतीत होता है तो गीताका जो ऊँ 


“हना हैं वह पूर्ण रूपसे किया जा सकता हैं। अब भगवत्स्मरण 
मनकी रुक-हककर होनेवाली कोई विशेष क्रिया नहीं बल्कि अपने 


परम ईश्वर ७ 


जीवनकी सहज अवस्था और अपनी चेतनाका सास्तत्व बनकर 
होता रहेगा। अब जीव प्रुषोत्तमके" साथ अपना यथार्थ, स्वा- 
भाविक एवं आध्यात्मिक संबध प्राप्त कर चुका है और हमारा 
संपूर्ण जीवन एक योग वन गया हैं, वह योग जो सिद्ध होनेपर 
भी अनत कालतक और समृद्धतार सपसे साधित होता रहेगा। 


४ 


राजझद्य 


यहातक जो सत्य कमसे अखिकाधिक स्पम्द रुपसे प्रतिषादिये 
हुआ और जिसके प्रतिवादनक्रमके प्रत्येक सोपानके साथ सही 
ज्ञानका एक-एक नवीन पहल्ट बराबर सामने आता गया और 
उसकी बुनियादपर आध्यात्मिक अवस्था और कर्मकी कोइलल न्कॉई 
विद्येप बात प्रस्थापित हुई, उसी सत्यको अब एक ऐसे विपय्की 
ओर फेरना है जो अत्यंत महत्वपूर्ण है। इसलिये भगवान्‌ मई 
आगे जो कुछ कहनेवाले है उसके निर्णायक स्वरृप्की और: पहले 
ही, ध्यान दिला देते हैँ जिसमें अर्जनका मन सावधान हैं। और 
वह ध्यानपूर्वक सुने। कारण भगवान्‌ अब अर्जुमके अंत करणकी 
समग्र' भगवानूके ज्ञान और दर्शनके सामने छाकर उसे ग्यास्हँ 
अध्यायके उस विदाद्‌ दर्मनके लिये प्रस्तुत करना चाहते है जिसे 
दश्शनसे ही कुरुक्षेत्र यह योद्धा अपनी सत्ता, कर्म और उ्दि्ट 
कार्येके उन्र प्रवर्तेंक और धारककों, मनुप्य और जगतूमें गिल 
करनेवाले उन भगवानको जान के जो मनुष्य जौर जगत्में निवास 
करते हुए भी इनकी किसी चीजसे सीमित या वद्ध नहीं है, कर्ण 


'राजगुद्य | छर् 
सब कुछ उन्हीसे निकलता हैं, उन्हींकी अनंत सत्ताके अंदर यह 
सारा पसारा हैँ, उन्हीके सकल्पसे यह जारी हैं और उन्हीके 
संकल्पपर टिका हुआ हैँ, बह जो कुछ है इसकी सार्थकता उन्हींके 
दिव्य आत्मज्ञानमें है, थे ही सदा इसके मूल, इसके सारतत्त्व और 
इसके पर्यवसान है। अर्जनकों यह जानना है कि वह उन्हीं एक 
'भगवान्‌में रहता और उनकी जो शक्ति उसके अंदर हैँ उसीसे सब 
कुछ करता, उसका सारा क्रियाकलाप भागवत कर्मका एक निमित्त- 
मात्र हैँ, उसकी अहमात्मक चेतना केवल एक आवरण हूँ और 
उसके अज्ञानके निकट वह उसके अंत-स्थित आत्माका, परम पुरुष 
परमेब्वरके अमर स्फुलिग और सनातन अथ्यका मिथ्या प्रतिभास- 
मात्र हूँ। 

इस दर्शनका उद्दे्य यह हैँ कि जो कुछ भी संशय उसके मन- 
में अवतक वच रहा हो वह दूर हो जाय; वह उस कर्मके लिये 
सथकत बन जाय जिस कर्मसे वह हट गया हैं पर जिसे करनेका 
उसे ऐसा थआादेश प्राप्त हुआ हैं जिसे वह बदरू नहीं सकता न 
उससे अब हट ही सकता है--कारण हटना उसके उस अंत.स्थित 
भगवत्संकल्प और भगवदादेशकों ही अमान्य और अस्वीकार ' कर 
देना होगा जो उसकी वैयक्तिक चेतनामें तो प्रकट हो ही चुका 
है पर अब जीव ही महत्तर और वश्व आदेशका रूप ग्रहण करने- 
वाला है। कारण अब यह विश्वरूप उसे भगवानका वह शरीर 
मासता हैँ जिसके अंदर कालात्मा निवास करते है और अपनी 
महान्‌ और -भयानक वाणीसे उसे संग्राम करतेका भीषण कर्म 
सौपते हे। ' उससे यह कहा जाता है कि इसके द्वारा वह अपने 
आत्माको मुक्त कर ले और विश्वके इस रहस्याभिनयमें अपना 


छ्ड गीता-प्रवंध 
कत्तेव्य कर्म पूरा करे--मुक्ति और कर्म छोनों एक ही व्यावार 
बन जाय। जैसे-जैसे आत्मजाव तथा ईश्वर और प्रकृतिके बारे 
का प्रकाश उसके सामने छाया जा रहा है वैसे-वैसे उसको बवीडिक 
शंकाएं दूर होती जा रही हे। पर वीद्धिक समावानका होना ही 
पर्याप्त नहीं है; उसे अतर्दृष्टिसि देखया होगा और अपनी बाह्य 
अंध मानव दृष्टिको प्रकाशित करना होगा, जिसमें वह अपने संह्ूर्ण 
जावारकोी अनुकूलताके साथ, अपने सर्वागकी पूर्ण श्रद्धाके साथ, 
तथा उसके आत्माके भी जो आत्मा और उसकी सत्ताके जो 
स्वामी है, जो जगतके भी आत्मा और जगत्‌के सब भूतोंके भी 
स्वामी है उनकी पूर्ण भक्तिके साथ वह कर्म कर सके। 

अवतक जो कुछ कहा गया उससे ज्ञानकी नींव दी गयी या 
यह कहिये कि उसकी प्रथमावव्यक सामग्री उपस्थित की गयी, पर 
अच इमारतका पूरा नक्शा उसकी खुली हुईं दृष्टिके सामने रखा 
जानेको है। इसके आगे जो विवरण आयगा उसका अपना बड़ी 
महत्त्व होगा क्योंकि इससे नक्शेके सव हिस्से अलग-अलग दिखायें 
जायंगे और यह वतलाया जायगा कि कौनसी चीज क्‍या है। पर 
सारतः जो भगवान्‌ उससे वात कर रहे है उन्हीका समग्र शर्ते 
उसके नेत्रोंके सामने खोल दिया जायगा ताकि उसका साक्षात्कार 
करनेंके सिवा और कोई चारा ही न रहे। अवतक जो प्रतिपादर्त 
हुआ उससे उसे यह पता चला कि वह अपने उस अज्ञान और 
अहंभावप्रयुक्‍त कर्मके द्वारा अनिवार्य रूपसे बया नहीं है जिसे करते 
हुए बह तबतक संतुष्ट था जबतक कि उससे प्राप्त होनेवाली 
आंशिक समावान उसकी उस वुद्धिकों जो जगत्कमेंके अंगस्वरूप . 
परस्परविरोची दृश्योंके संघपंसे घबराई हुईं थी, तथा उस हृदमको 


कक, जगहा ४-३ 
राजगुह्य 


जो कर्मोकी विचित्र गतिसे विपन्न हआ यह अनुभव कर रहा था 
कि इससे वबचनेका उपाय तो केवल जीवन और कर्मका सन्यास 
ही है, संतुप्ट करनेमे अपर्याप्न न सिद्ध हुआ। उसे यह समझा 
दिया गया हैँ कि कर्म और जीवनपद्धतिके दो परस्परविरोथी मार्ग 
हैं, एक अहंभावयुवत्त अज्नानदशाका है और दूसरा दिव्य पुरुषके 
निर्मेल आत्मन्नानका । वह चाहे तो वासना-कामना, काम-क्रोधके 
वशमें होकर, निम्नगा प्रकृतिके गुणोंके द्वारा चालिति अह' झरूपसे, 
पाप-पुण्य और सुख-दुःखादि हंद्वोके अधीन होकर, हार-जीत और 
सुफल-कुफल-रूप कर्मफलोका हो चितन करते हुए, संसारचकरमें 
बंधे रहकर, मनुप्यके मन, चित्त, अहंकार और बुद्धिकों अपने सत्तत 
परिवर्तनशील और परम्परविरोधी रूपों और दृष्योसे चकरानेवाले 
कंर्माकर्म और विकर्मके ब्दे भारी जंजालमे पडकर अपने कर्म कर 
सकता है। परंतु अज्ञानके इन कर्मोसि बह स'था बंधा नहीं है; 
वह चाहे तो ज्ञानयुक्त क* कर सकता है। चाहे तो मनीषी, 
ज्ञानी और योगी होकर तथा पहले मोक्षका साधक वनकर और 
पीछे मुक्त होकर कर्म कर सकता हैं। इस महती सभावनाको 
समझ लेना और अपनी मन-वबुद्धिको ज्ञान और आत्मदर्शनमें स्थित 
करना जिससे कि वह संभावना कार्यतः सिद्ध हो--यही--डुःख 
और घवबराहटसे तथा मानवजीवनके गोरखधंधेसे निकलनेका रास्ता 
हूं 

हमारे अंदर एक आत्मा है जो श्ञांत, कर्मसे श्रेष्ठ और समः 
है, इस बाहरी गोरखधधेसे बंधा नही बल्कि इसको « अध्यक्ष रूपसे” 
धारण करनेवाला, इसका मूल और इसका अंतःस्थित साक्षी है, 
पर इससे अलिप्त है। अनत हैँ, संब कुछ उसके अंदर है, सब- 


ड्डं हे गीता-प्रबंध 
का एक अंत्रात्मा है, प्रकृतिके सारे कर्मको वहू तटस्थ होकर 
देखता है और देखता है प्रकृतिके ही कर्मके रूपमें, अपने कर्मके 
तौरपर नहीं। वह देखता है कि उसका अहंकार, भन्त, बुद्धि, 
सेव श्रकृतिके यत्र हे और इन सबके कार्य प्रकृतिकी त्रिगुण-वुत्ति- 
योके वल्ले-उलझें हुए व्यापारसे ही निर्बारित हुआ करते हे। अज 
अविनाझी आत्मा इन सबसे भुक्त रहता है। वह्‌ इनसे मुक्त है, 
क्योंकि वह जानता है, जानता है कि प्रकृति और अहंकार तथा 
प्राणिमात्रका वैयवितक अस्तित्व ही सपूर्ण सत्ता नहीं हैं। कारण 
सत्ता केवछ भूतभावकी निरंतर क्षरणशीलूताका ही कोई शानदार 
या वेमतरूव, कोई आश्चयेजनक या झोकमय दृधश्य ही नहीं है । 
और कोई वस्तु है जो सनातन है, अक्षर है, अविनाशी है, महें 
कालातीत सता है जो प्रकृतिके विकारोंसे विकृत नहीं होती। यह 
है इन सबका तटस्थ साक्षी जो न विकार पैदा करता न विकृंत 

होता है, जो न कर्म करता न कर्मका विषय वनता है, जो न 

'इग्यात्मा हैँ न पापात्मा, प्रत्युत जो नित्य शुद्ध, पूर्ण, महान्‌ और 

अक्षत हैं। अहंभावापन्न जीवको जो कुछ दुःख देता या मोहित 

“करता हूँ उससे इसे न कोई दुःख होता हैँ न हर्ष हो, यह किसी- 

का मित्र नहीं, किसीका शत्रु नहीं, भत्युत सबका एक सम आत्मा 

हैं। मनुष्यकों अभी इस आत्माका बोध. नहीं है क्योंकि वह अपने 
वहिमृख मनमें लिपटा है और अंतर्मुख, होकर रहना नही सीखतों 


_उहँता या नही सीख पाया है; वह अपने-आपको अपने कर्मसे 


अलिप्त नही रखता, उससे हटकर उसे प्रकृतिका कर्म जानकर 
उसका साक्षी नहीं चनता। अहंकार ही बाधक है, भ्रांतिके चक्र- 
का यही अवैध वंध-विधान है; इस अहंकारका जीवके आत्मामें 


राजगुझ ७ए- 


लब हो जाना ही मुकितिका आद्य सावन है। बुद्धि और अहकार- 
मात्र ही बने रहना छोड़कर आत्मा हो जाना ही मुक्तिके इस 
संदेशका आद्य वचन है 

इसलिये अर्जुनको यहू आदेश हुआ फि वह पहले अपने कर्मो- 
की सारी फरलेच्छा त्याग दे और जो कुछ कर्तव्य कर्म है उसे 
केवल निप्काम और निरपेक्ष भावसे करे--फल छोट दे उनके लिये 
जो इस विब्बके सारे कर्मकऊछापके स्वामी हो। वह स्वय तो 
स्वामी हूँ ही नही, उसके वैयक्तिक अहकारकी ,सृप्तिके लिये तो 
प्रकृतिका यह विविध संचालन हो ही नहीं रहा हैं, न उसकी 
इच्छाओं और पसंदोको पूरा करनेके लिये ही यह विद्वजीवन 
चल रहा है, न उसके बौद्धिक मत, निर्णय और मानोका समर्थन 
करनेके लिये ही यह विश्वमानस कर्म कर रहा हैं और न उसकी 
जरासी बुद्धिके इजलासमे विश्वमानसकों अपने विश्वब्रह्माडब्यापी 
उद्देश्यों या अपनी जागतिक कार्यपद्धतियों और हेतुओको ही पेश 
करना हँ। ऐसे दावे तो उन अज्ञानी जीवोंके ही हो सकते हैं 
जो अपने व्यष्टिभावमे ही रहते हैं और उसीके अकिचित्‌ और 
अत्यंत आकुंचित मानसे ही सब बाते देखा करते हैं। सबसे पहले 
उसे जगतपर उसकी जो अहुंगप्रयुकत माग है उससे हठना होगा 
और करोड़ों प्राणियोंमेंसे एक में भी हूं इसी नाते कर्म करके उस 
फलके लिये अपने प्रयत्त और श्रमका हिस्सा अदा करना होगा जो फल 
उसके द्वारा नहीं वल्कि विद्वव्यापी कर्म और हेतुसे निर्धारित हुआ 
है। और फिर इसके वाद उसे अपने कत्तपिनका भी ख्याल छोड 
देना होगा और व्यप्टिभावसे स्वथा मुक्त होकर यह देखना होगा 
कि विद्ववुद्धि, विर्वसंकल्प, विश्वमानस, विश्वजीवन ही उसकेः 
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अदर और सबके अंदर कर्म कर रहा है। प्रकृति ही वैश्व कर्ती 
हैँ, उसके कर्म प्रकृतिके कर्म हे ठीक वैसे ही जैसे कि उसके अंदर 
प्रकृतिके कर्मफेठ उस महान्‌ फलके अंगरसातवर हे जिसकी ओर वहें 
जक्ति, जो उससे (व्यप्टिपुरुपसे) महान्‌ है, विश्वकर्मको ले जाती 
है। यदि घह इन दो वातोकों अध्यात्मत, साथ ले तो उसके 
कर्मोका व्धन उससे वहुत दूर छठ जायगा, क्योंकि इस वधनकी 
ग्रंथि तो उसकी अहभावप्रयुक्त वासना और उस वासनासे कर्म 
करना है। काम्र-क्रोध, पाप और वैयक्तिक सुख-द्र,.ख तब उसकी 
अंतरात्मासे झड़ जायंगे और वह आत्मा शुद्ध, महान्‌, प्रशांत और 
सब प्राणियों और पदार्थोके लिये सम होकर अंदर रहेगा। केंर्म- 
की कोई प्रतिक्रिया अत.करणमें न होंगी और उसका कोई दाग 
या निद्यान उसके आत्माकी विशुद्धता और झांतिपर न रह जायगा। 
उसे अत्तःमुख, विश्रांति, स्वच्छंद्ता और मुक्त जलिप्त आत्मसत्ता- 
का अखंड आतद प्राप्त होगा। फिर उसके अंदर या बाहर कहीं 
वह पुराना क्षुद्र व्यस्टिभाव नहीं रह जायगा, कारण वह अपने- 
आपका सचेत रूपसे सवके साथ एकात्मा अनुभव करेगा और 
उसकी बाह्य प्रकृति भी उसको अनुभतिमें विश्वगत बुद्धि, विद 
गत जीवन और विश्वगत इच्छाका एक अभिन्न अंश हो जायगी। 

उसकी पृथर्भूत अहंभावापत्न वैयक्तिक सत्ता निरव्येक्तिक ब्रह्मसत्तामें 

मिलकर छीन हो जायगो; उसकी पथग्भमूत अहंभावापत्न भ्रक्ृषति 

विश्वप्रकृतिके अखिल करके साथ यक्‍त हो जायगी। 

परतु इस प्रकारकी मुक्ति साथ-साथ रहनेवाली, पर अभीतक 

यहा जिनकी ,सगति साधित नहीं हुईं ऐसी, दो अलुभूतियोंपर निर्भर 
करती हँ--विश्वद आत्मदशन और विशद प्रकृतिदर्शन । यह वें 
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चैनानिक और वीद्धिक उपरामता सही है जों उस जड़वादी दाओझें- 
निकके लिये भी सर्ववा संमव है जिसके सामने किसी न किसी 
प्रकारसे केवल प्रकृतिका स्वस्प भासित हो गया है पर जिसे अपने 
ही आत्मा और आत्मसत्ताकी कोई प्रतीति नहीं हुई न यह 
उस वाह्मयून्यवादी सावु (4009॥50८ 548०) की ही बोद्धिक 
उपरामता हैँ जो अपनी वुद्धिके प्रकाशपूर्ण उपयोगके हारा अपने 
अहंकारके उन रूपोसे छटकारा पा जाता हूँ जो अधिक अवच्छेदक 
और उपाधि करनेवाले हे। यह उससे महानू, उससे अधिक 
जीवनमय, अधिक पूर्ण आध्यात्मिक उपरति हैँ जो उस परम वस्तु- 
के दर्शनसे प्राप्त होती है जो प्रकृतिस बृहत्तर और भन-चबुद्धिसे 
महान्‌ हैं। परंतु यह उपरति भी मुक्ति और आत्मताक्षात्कारकी " 
केवल एक प्रारंभिक गुद्यावस्या हैँ, भागवत रहस्यका पूरा सूत्र 
नहीं। कारण, इतनेसे ही प्रक्रृतिका सारा रहस्य नहीं खुल जाता 
और सत्ताका जो कर्म करनेवाला प्रकृतिरूप अंश हूँ वह आत्मस्वरूप 
और उपरत आत्मसत्तासे अलग रह जाता है। भागवत उपरति 
तो वह चीज होनी चाहिये जो प्रकृतिमें भागवत कर्मके किये जाने- 
की बुनियाद हो, जो अहंभावसे कर्म करनेकी पहलेकी अवस्थाकी 
स्थानापन्न हो जाय; भागवत शाति भी वह शांति होनी चाहिये 
जो भागवत कर्म और शव्तिप्रवाहका आश्रय बनें। यह महत्‌ 
सत्य गीताके वक्ता भागवान्‌ श्रीगुरु बरावर ही अपने सामने रखें 
हुए थे और इसीलिये वे परमेश्वरके प्रीत्यर्थ यज्ञरूप कर्म करने और 
परमेश्वरको अपने सव कमोका स्वामी माननेकी बातपर तथा अवब- 
सारतत्त्व और दिव्य जन्मके सिद्धातपर इतना जोर दे रहे थे, पर 
सअभीतक इसे जिस परा शांतिरूपा मुक्तिका होना सबसे पहले 
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आवशध्यक है उसके एक गौण भागके तौरपर ही कहते आये हैं। 
केवल उन्ही सत्योंका यहातक पूर्ण  प्रतिधादन किया गया और 
उनका पूर्ण प्रभाव और आशय प्रकट किया गया जो ब्राह्मी चार्ति, 
उदासीनता, समता ओर एकता अर्थात्‌ अक्षर ब्रह्मका ज्ञान प्राप्त 
करने और उनकी अभिव्यक्ति होनेमे साधक हैं। अब दूसरा 
जो महान्‌ और आवश्यक न्ञेय और उसी सत्यका पूरक सत्य हैँ 
उसपर अभीतक पूरा प्रकाश नही डाला गया है, समय-समयपर 
उसका सकेतमात्र किया गया है, पर पूर्ण प्रतिपादन नही । * अब आगेके 
अध्यायोसे उसीको बड़ी शीघ्रताके साथ प्रकट किया जा रहा है। 
भगवदवतार जगदूगुरु श्रीकृष्ण, जो इस जगत्कमेंमें मानव 
जीवके सारथी है, अपने रहस्थको, प्रकृतिके गूठतम रहस्यकों 
खोलनेकी भूमिका ही यहांतक वरावर वांधते चले आयें हैं। 
इस भूमिका-वंबनमे उन्होंने एक तार बराबर वजता रखा ' 
है जिसका स्वर उनके समग्र स्वरूपके महान चरम समन्वयकी 
सूचना और पूर्वाभास वरावर देता रहा हैं। वह स्वर रहा है 
इसी भावकी झंकार कि एक परम पुरुष परमेश्वर हें जो मनुष्य 
भीर प्रकृतिके अंदर निवास करते हे पर प्रकृति और मनुष्यसे 
महान्‌ हे, आत्माके निर्व्यक्तिक भावकी साधनासे ही उतकी उप 
लब्धि होती हैं पर वह निव्यंक्तिक भाव ही उनकी संपूर्ण सत्ता 
नहीं है। वार-बार उड़े आग्रहके साथ आनेवाली उस वातका 
आशय जब यह आकर खुलता हैं। ये ही विश्वात्मा और मनुष्य 
ओर प्रकृतिमे निवास करनेवाले वह एकमेव परमेदस्वर हे जो रथ 
पर आरुढ़ जगदुगुरुकी वाणीके द्वारा यह जनानेकी ही भूमिका 
चाँध रहे थे कि में हो सबका जागरित द्रष्ठा और सब कर्मोका 
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कर्ता हूं। यदी वे बतला रहे थे कि, “में जो तेरे अंदर हूं, जो 
यहां इस मानुपी तनुके अंदर हूं, जिसके लिये ही यह सब कुछ 
हैं और यह सारा कर्म और प्रयास' हो रहा है, वही में एक साथ 
ही उस स्वयंभू आत्मा और दस जखित विश्वक्म्मंगर अंत.स्थित्त 
गूडतत््व हूं। यह अहम्‌” (मं) वह मंहान्‌ अहम हैं जिसका 
विशाल्तम मानव व्यक्तित्व केवल एक अदश और खंडमात्र आवि- 
भाव है, स्वयं प्रकृति उसकी, एक कनिप्ठ कर्मप्रणाली हैं। जीव- 
का स्वामी, अखिल विश्वकर्मका प्रभु में ही एकमाच्र ज्योति, एक- 
मात्र धाक्ति और एकमात्र सत्ता हूं। तेरे अंदर निवास करने- 
"बाला यह परमेश्वर जगदंगूरु है, जानकी उस निर्मल ज्योतिको 
प्रकट करनेवाला- सूर्य है जिस” ज्योतिके प्रदाद्ममें तू अपने अक्षर 
आत्मा और क्षर प्रकृतिके वीचका' भेद' स्वानुभवसे जान लेता है) 
पर 'इस प्रकाशके भी 'परे उसके मूलकी ओर. देख; तब “तू उस 
परम पुरुषको जान' लेगा जिसे प्राप्त “होकर अपने व्यष्टिभाव और 
प्रकृतिका ,सारा आध्यात्मिक रहस्य तेरे सामने खुल जायगा,। तब 
'सब भूतोंमें उसी एक आत्माकों देख ले जिससे कि सवके अंदर 
तू मुझे देख सके; सब भूतोंको एक ही आत्मा एवं आत्मसत्ताके 
अंदर देख; क्योंकि सबको मेरे अंदर देखनेका, यही एक रास्ता 
है; सबके अंदर एक ब्रह्मकों जाने जिसमें तू उस ईदवरकों देख 
'सके जो परक्रह्म है। ,अपने-आपको--अपने आत्माकों जान छे, 
अपना आत्मा बन जा जिसमें 'कि तू मेरे साथ युक्‍त हो सके और 
देख सके कि यह कालातीत आत्मा. मेरी निर्मल ज्योति या पार- 
दर्शक .अवगुंठन है। में परमेश्वर ही ' आत्मा “ और ब्रह्मका 
आधारस्वरूपं, परम सत्य हूं। ' 
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अर्जनको यह देखना हैं कि वे ही एक परमेब्वर केवल भात्मा 
और ब्रह्मका ही नहीं वल्कि प्रकृति और उसके अपने व्यप्टिगत 
जीव-भावका मलभत परतर सत्य हैं, व्यप्टि-समप्टि दोनोंका एक 
साथ ही गढ़ रहस्य है। बही भगवदीय संकल्पणक्ति प्रकृतिम सर्वेत्ष 
व्यापक है और प्रकृतिके जो कर्म जीवके द्वारा होते है उनसे वहें 
भहान्‌ है, मनृप्य और प्रकृतिके सब कर्म और उनके फल उसीके 
अधीन है। इसलिये भर्जनकों कर्म करना चाहिये यज्ञके लिये 
कारण उसके कर्मोका तथा सभी कर्मेका वही आधारभूत सत्य हैं) 
प्रकृति कर्मकर्त्री है, अहंकार नही; पर. प्रकृति उन पुरुषकी केवल 
एक शक्ति है जो उसके सब कर्मों, शक्तियों और विश्वयजके सब 
कालोके अधिपति हे। इस प्रकार अर्जुनके सब कर्म उन परम 
घुरुषके हे, इसलिये उसको चाहिये कि वह अपने सब कर्म अपने 
और जगतके अंत'स्थित भगवान्‌कों समर्पित करे जिनके द्वारा ही 
ये सब कर्म भागवत रहस्यमय प्रकृतिके अंदर हुआ करते हैँ 
जीवके दिव्य जन्मकी, अहंकार और शरीरकी मर्त्येतासे निर्के 
सनातनी ब्राह्मी स्थितिमें आ जानेकी यह द्विविव अवस्था है-पहले 
अपने काछातीत अक्षर आत्मस्वरूपके ज्ञानकी प्राप्ति है और -फिर 
उस ज्ञानके द्वारा काछातीत परमेश्वरसे, योगयुक्त होना है, सर्व 
ही उन पस्मेब्वरको जानना है जो इस्र विश्वकी पहेलीके पॉर्छि 
अंत्निहित है, जो सब भूतों और उनकी क्रियाओंमें स्थित हैं! 
केवल इसी रूपसे हम अपनी समस्त +प्रकृति और सत्ता समपित 
कर उन एक परमेश्वरके, साथ,, जो दिक्‍कालके अंदर यह सब ऊुँटे 
बने हैं, जीते-जागते. योगसे युक्त होनेकी, अभीप्सा कर सकते हैं। 
संपूर्ण मोक्ष प्रदान करनेवाले योगकी पद्धतिमे यही भवितिका स्थर्ति 


्भ्ट 
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आता है। यह उस वस्तुको उपासना और उसकी ओर अपना 
हृदय लगाना है जो अक्षर ब्रह्म या क्षर प्रकृतिसे महान्‌ है। संपूर्ण 
जान यहां पूजा-अर्चा बन जाता हैँ और सारे कर्म भी पूजा-अर्चा 
ही वन जाते हैे। इस पूजामें प्रकृतिके कर्म और आत्माकी मुक्त 
स्थिति एक होकर उन परमात्मा परमेश्वरकी ओर उठनेकी एक 
ही गति बन जाते है। परा मुक्ति अर्थात्‌ इस निम्नगा प्रकृतिसे 
पनेकलकर उस परत्रह्मभावकों प्राप्त होना जीवका निर्वाण (जीव- 
ज्योतिका बुझ जाना) नहीं है--कैवडल उसके अहंकारका बुझ जाना 
हैं---वल्कि हमारे ज्ञान-कर्म-भक्तियुत संपूर्ण जीवभावका इस विश्व- 
के अंदर बंधकर नहीं कितु इस बंधनसे निकलकर अपनी विश्वा- 
सीत सन्तामें स्थित होना है, जीवकी यह परिपूर्णता है, नाश नहीं। 

, यह ज्ञान भर्जुनकी बुद्धिकों अच्छी तरहसे जंचा देनेके लिये 
'मगवान्‌ यहां सर्वप्रथम दो अवशिप्ट घंकाओंका समाधान कर देते 
है--एक, शंका है. निर्व्यक्तिक ब्रह्म और मानव जीवके वीच जो 
असंगति हैं उसके संवंधर्में और दूसरी पुरुष और प्रकृतिके वीचकी 
असगतिके संबंधमें। ये दो असंगतिया जबतक वनी हैं तबतक 
अकृति और मनुष्यमें स्थित परमेश्वरकी सत्ता छिपी ही .रह जाती 
और बुद्धि विसंगत और अविष्वसनीय प्रतीत होती हैँ। भ्रक्ृतिको 
तिगुणका अचेतन  वंधनमात्र कहा ,गया -है और जीवको., उस 
बंधनमें वंघा हुआ एक अहमावापन्न प्राणी। परंतु प्रकृति और 
'पुरुषकी यही सारी मीमासा हो तो वे दोनों तो दिव्य नहीं हे व 
हो सकते हे। ,, उस हालतमें प्रकृति, जो अजब और जड़ है, ईश्वर- 
की कोई शक्ति नहीं हो सकती; कारण ईश्वरीय -शक्ति जो होगी 
चह .अपनी क्रियामें स्वच्छंद, होगी, उसका-मूल आध्यात्मिक होगा 
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और उसकी महत्ता भी आध्यात्मिक ही होगी। जीव भी उसी 
प्रकार, जो प्रकृतिमें बंबा और अह्कारबुक्त भौर कैवद मनोमय, 
प्राथमय और अश्नमय #, भगवानूका कोई अंश नहीं हो साला ते 
स्वयं कोई अप्राकृत पुरुष ही; कारण, ऐसा ईश्वेन्‍-अंशभूत जीवा- 
त्मा होना। उसका तभी बन सकता है जब वह स्व भगवत्स्वसावि- 
वाला हो, मंक्त, आत्मस्वरुप, स्वतःप्रवुल और प्रवर्धभाने, सिर 
सिद्ध , मनपाण-शरीरसे ऊरध्ममें स्वित हो। दन अमंगतियोंसि 
उत्पन्न होनेवाली इन दोनों कठिनाइयों और आवेरणोंको सत्यका 
एक प्रकाशमय फिरणसे अब यहां हा दिया गया जड़ प्रकृति 
केवल एक अपर सत्य है, अपरा प्रकृतिके कार्वेकी एंक पेद्धप्तिमात्न 
है। इससे श्रेष्ठ एक ओर प्रकृति है और वह जआाव्याक्तिक हे 
'और वही हमारे वैयवितक ओत्मस्वरूपका स्वभाव है, हमारा वास्त- 
विकः व्यक्तित्व है। भगवान्‌ एक साथ ही जव्यक्त ब्रह्म भौर 
व्यक्त होनेवाले पुरुष है। उनका अब्यक्त स्वरूप हमारी बौद्धिक 
अनुभूतिमें एक काझातीत सद्भाव, चिदभाव और आनंदमाव हैः 
उनका व्यक्त रूप सदभावकी एक चिच्छक्ति, ज्ञानशकिति और 
क्रियाशक्तिका एक चिन्मय केंद्र और आत्माविर्भावके नानात्वेर्क 
आनंदका एक प्रतीक है। हम अपनी सत्ताके' स्वितिणील वास्त- 
विक स्वरूपमें वही एक अव्यक्त ब्रह्म हें; हममेंसे हर कोई अपने 
वैयक्तिक आत्मभावसे उत्ती एक मूलशक्तिका नानात्व है। 
फिर भी जो भेद और तारतम्य स्वेत्र देख पड़ता हैं वह केंवर्ल 
आत्माके आविर्भावके लिये है; इस अव्यवत्त रूपके पीछे जाकर 
कोई देखें तो यही रूप अनंत ब्रह्मस्वरूप, परम पुरुष, परमात्मा 
भी है। यही वह महान्‌ अहमू--त्ोब्हमू (में वह हूं) है जिसमे: 
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से सारे ब्यप्य-जीवमाव और स्वभाव निकलते जौर एक निर्व्य- 
पप्टिक समप्टि-जगत्‌के रूपसे अपनेको नाना भावसे प्रकट करते 
हू। सर्द सल्विदं ब्रह्म यही उपनिपदे कहती हें; कारण ,ब्रहम 
गुकमेव आत्मा हैँ जो अपने-आपको ऋमसे चैंतन्यके चार परदोपर 
अतिपष्ठित देखता हैं। सनातन पुरुष वासुदेव ही सब कुछ हुं, 
यही गीताका कथन है। वे ही ब्रह्म है और वे ही चिद्रूपसे 
अपनी परा कात्मप्रकृतिसि सबके आश्रय बनते और सबको उत्पन्न 
ऋकरते है, स्वयं ही चिद्रूपसे वुद्धि, मन, प्राण, इंद्रिय और इस सारे 
बाह्य स्थूछ जगत्‌वाली प्रकृतिकी सब चीजे बनते हे। सनातन 
पुरुषकी उस परा आत्मप्रकृतिमें, अपने सनातन नावात्वमें, 
'चिच्छक्तिके विविध केंद्रोंसे अपने आत्मदर्शनमें वे ही जीव हें। 
'ईब्चर, प्रकृति और जीव एक सहस्तुके तीन नाम हे, और ये 
सीनों एक ही सहइस्तु हें। ८ 

यह सदहस्तु, यह सदात्मा किस प्रकार विश्वरूपमें आविर्भूत 
होता है? पहले, अक्षर कालातीत उस आत्मा या ब्रह्मके रूपसे 
जो सर्वेत्र अवस्थित और सर्वाश्यभूत है, जो अपनी सनातनी सत्ता- 
से सत्तावान्‌ हैँ, भूतमाव नहीं। इसके उपरात, इसी  सत्तापर 
आश्रित, कुछसे कुछ स्वयं बननेकी एक ऐसी मूलगत शक्ति या 
अध्यात्मतत््व हैं जिसे स्वभाव कहते हें, जिसके द्वारा यह सदात्मा 
आत्मदृष्टिसि अपने अंदर देखकर यह सब जो उसकी अपनी सत्ता- 
के अंदर छिपा या समाविष्ट रहता है उसे अपने संकल्पमें छे आता 
और .प्रकट करता है, उसे उस सुप्तावस्थासे निकालकर उत्ाान्न 
करता हैं। बह अध्यात्मतत्त्व या स्वभावशक्ति आत्माके अंदर 
ड्स प्रकार जो कुछ संकल्पित होता है उसे अखिल विह्वव-कर्मके 
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रूपमें बाहर छोडती हैं। साझा बिसर्ग यह कर्म है, स्वभावकी 
प्रवृत्ति है, कर्म नाम इसीका हैं। पर यहां आकर, यह क्षर प्रकृति- 
को प्राप्त होकर बुद्धि, मन, प्राण, इंद्रिब और स्वूल प्राकृत वियय- 
रूपमें बिकृत होता हैँ और तब मूल निरपेक्ष प्रकाशसे विच्छित्त 
होकर अज्ञानसे बच जाता है। वहां अपने मूल रुपमें इसकी 
सारी क्रियाएं. प्रकृतिमें स्थित जीवात्माकी श्रकृतिमें गुप्त रूपसे 
स्थित परमात्माके लिये यजस्वरूप होती हैं। इस तरह परमेश्वर 
संब प्राणियोंके अंदर उनके यज्ञकें भोक्ता स्वामीके रुपसे निवार्सि 
करते है, उन्हीकी सत्ता और शक्तिस उसका नियमन और उन्हों- 
के आत्मज्ञान और आत्मानंदस उसका ग्रहण होता हैं। इसको 
जानना हो जगतूकों वास्तविक रूपसे जानना, जगद्घापक जगदी- 
इवरके दर्गन करना और अज्ञानसे निकलनेका हार ढंढ़ छेना है। 
कारण यह ज्ञान, अपने सब कर्म और अपनों सारी चेतना सर्व" 
जूतो्मे स्थित भगवानको समपित कर देनेसे, मनुप्यके लिये अमोध 
होकर उसे अपनी आत्मसत्तामें फिरसे लौट आने और उस आत्म- 
सत्ताके द्वारा इस क्षर प्रकृतिके ऊच्वमें स्थित जो विश्वातीत 
ज्योति्मेय सनातन सत्तत्त्व है उसे प्राप्त होनेमें समर्थ बना देता है।' 

यही आत्मसत्ताका रहस्य हैं और इसे अब गीता इसकी प्रचुर 
फलवत्ताके साथ हमारे आंतरिक जीवन और वाह्य कर्मेके लिये 
प्रयुक्त करना चाहती हैं। अब जो बात गीता कहनेवाली हैं वह 
गह्मयतम रहस्य हैं।' समग्र भगवान्‌ ("समग्र सामू”) की 


ज्ञान है जो अर्जुनको प्रदान करनेकी प्रतिज्ञा उसके प्रभूने को हैं: 
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वह मूल स्वरूपज्ञान अपने सव तत्त्वोंके अंदर अपने पूर्ण ज्ञानके 
साथ है जिसे जान लेनेपर जाननेकी और, कोई बात नहीं रह 
जाती। अन्नानकी वह ग्रंथि जिसने अवतक उसकी मानव बुद्धिको 
मोहित कर रखा था और जिससे उसका मन अपने भगवन्नियत 
कर्से फिर गया था, अब ज्ञान-विज्ञानसे छिन्न-भिन्न हो जायगी। 
यह सब न्ञानोंका ज्ञान, सब गुद्योका गुह्मय, राजविद्या, राजगुह्य 
हैं। यह वह पवित्र परम प्रकाश है जो प्रत्यक्ष आत्मानुभवसे 
जाना जा सकता हैँ और कोई भी इस सत्यको अपने अंदर देख 
सकता हैं: यही यथार्थ और वास्तविक ज्ञान है, सच्ची आत्म- 
विद्या हैं। इसका साधन, इसे ग्रहण करने, देख लेने और 
सच्चाईसे पालन करनेका प्रयास करनेसे, सहज ही बनता है। 
पर इसके 'लिये श्रद्धाकी आवश्यकता हैँ, यदि श्रद्धा न हो, 
यदि उस ताकिक बुद्धिका ही भरोसा हो जो वाह्य विषयोके भरोसे 
चलती हैँ और असूयासे अंतर्देष्ट -ज्ञानपर इस कारण सदेहान्वित. 
होती हैं कि वह वाह्म प्रकृतिके मेदों और अपूर्णताओंके साथ मेल 
नहीं खाता और बुद्धिके 'परेकी 'चीज मालूम होता तथा कोई ऐसीः- 
वात वेतलाता जान पड़ता है जो हमें हमारी वर्तमान अवस्थाकी 
मूलभूत खास वातोंका ही जैसे ढु.ख, क्लेश, पाप, दोप, प्रमाद और 
स्खलन अर्थात्‌ संपूर्ण अशुभका हीं हमसे अतिक्रम कराती है--यदि 
वैसी बुद्धिका ही' भरोसा 'है--तो उस महत्तर ज्ञानसे युक्त जीवन-' 
की कोई संभावना नहीं है। यदि उस महत्तर सत्य और विधान- 
पर जीवकी श्रद्धा न जमे, तो उसे मृत्यु, प्रमाद और अशुभके 
अघीन रहकर सामान्य मर्त्य जीवन जीनेके लिये लौट आना पड़ेगा; 
उन परमेश्वरके स्वरूपमे वह विकसित नहीं हो सकता जिनकी 
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सत्ताको ही वह अमान्य करता है। - कारण यह एक ऐसा सत्य 
है जो जीवनमें लाना पड़ता हैं, जो जीवके बढ़ते हुए आात्मप्रकाश- 
मे जीकर जानना पडता है, मन-बुद्धिके अंधकारमे तर्कसे टटोलकर 
नही जाना ,जाता। उसीके- रूपमे विकसित होना, हंति है, वही: 
हो जाना होता हँ--उसकी सत्यता परखनेका यही एकमात्र मार्ग 
है। तिम्नगतिक जीवभावकों पार करके ही कोई वास्तविक भगव- 
दीय दिव्यात्मा बन वास्तविक ,आत्मसत्ताकों सत्य आचरणर्मे लीं 
सकता है। अन्य जो कोई सत्याभास है जो इस एक सत्यके 
विरोधमे खडे किये जा सकते है वे सब निम्नगा प्रकृतिके रूप हं। 
निम्नगा प्रकृतिके इस अशुभसे मुक्त होना उस परतर ज्ञानेको ग्रहंग 
करनेसे ही वन सकता है जिसमें यह सत्याभास, यह अथ्ुभ अपन 
स्वरूपका अंततः मिथ्या होना जात लेता है, यह स्पष्ट देख पड़ता 
कि यह हमारे अंवकारकी सुष्टि थी। पर इस अ्रकार 
दिव्य परा आत्मप्रकृतिके मुक्त 'भावकी ओर विकसित होनेके लिंग 
यह आवश्यक है. कि हमे यह विश्वास हो जाय कि हमारी इसे 
वर्तमान परिच्छिन्न प्रकृतिके अंदर भगवान्‌ गृप्त रूपसे तिवास करते 
है और उन भगवान्‌को- हम वरण कर लें। जिस कारणसे यह 
योग संभावित और सुखसाध्य होता है वह कारण यही है कि इस- 
का साधन करनेमें हम अपनी सपूर्ण प्रकृतिका व्यापार उन्ही भंत्तस्थ 
900४ हाथोंमें सौप देते है। भगवान्‌, हमारी सत्ता अपनी 
सत्तामें मिलाकर और अपने ज्ञान और शक्तिको, ज्ञानदीपेन भात्वता, 
उसमें भरकर सहज, अचूक रीतिसे हम्तारे अंदर क्रमसे हमारा 
जन्म कराते हें; हमारी तमसाच्छन्न अज्ञानमयी प्रकृतिकी 
अपने हाथोंमे ले छेते और अपने प्रकाश और व्यापक -मावमें , रूपा 
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सरित कर देते हे। जो कुछ पूर्ण विश्वासके साथ और अहंकार- 
रहित होकर हम मान छेते और उनके द्वारा प्रेरित होकर होना 
चाहते है, उसे अंतस्थ भगवान्‌ निश्चय ही सिद्ध कर देते हैं। परंतु 
'पहले अहंनावापन्न मननबुद्धि और प्राणको अर्थात्‌ इस समय हम 
जो कुछ है या भासित होते है उसे इस दिव्यता-लाभके लिये, 
हमारे अंदर जो अतस्तम गुप्त भगवत्स्वरूप है, उसकी शरण लेनी 
होगी। 


पु 


भगवदीय सत्य ओर सार्ग 


गीता अब परम ओर समग्र रहस्पयको, उस एकमात्र ध्येय 
ओर सत्यको जिसमें पूर्णतासिद्धि तथा मुवितके साधककों रहेंगे 
सीखना होगा, तथा उसके सब आध्यात्मिक अंगों और उनके 
समस्त व्यापारोंकी पूर्णवासिद्धिके एकमात्र विवानकों सोछकर भेकर्ट 
करना चाहती है। यह परम रहस्य है उन परात्यर परमेश्वरकी 
स्वरुपरहस्य जो समग्र हे और सर्वत्र हे, पर जगत्‌ तथा उसके नानी 
नामरूपोंसे इतने महत्तर और इतर है कि यहांकी किसी वस्तुर्में 
वे समा नहीं सकते, कोई वस्तु उन्हें वास्तविक रुपमें प्रकट बे 
नहीं सकती और न कोई भाषा ही, जो दिवकालावच्छिन्न पदार्थ" 
के रूपो और उनके परस्परसंवंधोंसे ही निर्मित हुआ करती हैं 
उनके अखितनीय स्वरूपको किसी प्रकार लक्षित करा सकती हैं! 
फलछत: हमारी पूर्णतासिद्धिका विधान है अपनी संपूर्ण प्रकृतिके 
धारा उनका यजन-पूजन जो उसके मूछ और उसके स्वामी है 
ओर उन्हीको इसका आत्मसमर्पण। हमारा परम मार्ग यही है 
कि इस जगतूमें हमारी जो कुछ सत्ता है, केवल उसका कोई 
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यह वा वह अंश नहीं, वह सब प्रकारसे उन सनातन पुरुषकी 
ओर ले जानेवाला एक ही कर्म वना दी जाय। ऐश्वर योग-- 
की शक्ति और रहस्यमयी कृतिसे हम लोग उनकी अनिर्वेचनीय 
गुल्यातिगुह्म स्थितिसे निकलकर प्राकृंत पदार्थोकी इस वद्ध दणामें 
आ गये है। अब उसी ऐंश्वर योगकी उल्टी गतिसे हमे इस 
बाह्य प्रकृतिकी सीमाओंको पार करना होगा और उस महत्तर 
चैतन्यको फिंरसे प्राप्त होना होगा जिसे प्राप्त होनेसे हम पर-- 
मेश्वर और परम सनातन तत्त्वमें रह सकते हैं। 

परमेश्वरकी परा सत्ता व्यक्तिके परे है; उनकी यथार्थ सना-- 
तनी मृत्ति जड़ शरीरमें प्रकट नहीं होती, न प्राण उसे ग्रहण कर 
सकता है न मनसे उसका चितन ही हो सकता है, क्योंकि वह 
“अचिन्त्यरूप, अव्यक्तमृत्ति” है। हम जो कुछ देखते हे वह 
केवल एक- स्वरचित रूप हैं, भगवानका सनातन स्वरूप नहीं। 
कोई और भी हैँ या कोई वस्तु है जो जगत्से भिन्न है, वह है 
अकथ, अचित्व, अनत भगवत्तत््व जो अनंत्तविषयक हमारी व्यापक-- 
से-ब्यापक या सुक्ष्मातिसूक्ष्म भावनाओंसे प्राप्त हो सकनेवाले किसी 
भी आभासके सर्वथा परे है। यह जो नानाविध पदार्थिका वाना 
है जिसे हम जगत नामसे पुकारते है, यह जो अनेकविध ग्रतियोंका 
एक महान्‌ जोड़ हैं जिसकी हम कोई हद नहीं बांध सकते और 
जिसके नाना रूपों और गतियोके अंदर हम कोई स्थायी वस्तु, 
कोई श्लरुव पद, कोई समतऊल आधारभूमि और विश्वकी नाभि 
दूंढनेका व्यर्थ ही प्रयास किया करते हे उसे इसी महतो महीयान्‌ 
अनंतने अपनी अनिर्वंचनीय विष्वातीत रहस्यमयी शबितिेसे ही 
तान रखा है, रूपान्वित किया है और ' फैलाया है। इसकी 
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मूल भित्ति है एक ऐसी आत्मनिरूपण-क्रिया जो स्वयं अव्यक्त, 
जौर अचित्य हैं। यह सारा प्रभव जो अतिक्षण बदलता, ल्ौर 
चछता रहता है. ये सब जीव, ये सारे चराचर प्राणी, पदार्ये, सांस 
लेने और जीनेवाले रूप अपने बंदर व्यप्टि रूपसे या समस्ि- 
रूपसे भी उन भगवान्‌का अतर्भाव नहीं कर, सकते। अर्थात्‌ वे 
उनमे नहीं है; उनके अंदर या उनके द्वारा वे नहीं जीते, चलते 
या बने रहते--भगवान्‌ भूतभाव नहीं है। वल्कि भूत ही डवक 
अंदर है, भूत ही है जो उनके अंदर जीते, व्वछते और . उन्हींसे 
अपने स्वरूपका सत्य आहरण करते है; भूत उनके -भूतभाव हैं 
भौर वे उनकी आत्मसत्ता हे।' अपनी दिक्‍्काछातीत अचित्य 
अनेते सत्ता अंदर उन्होंने एक असीम देशकालछमें एक असीम 
'संसारका यह छोटासा दृद्य विस्तृत किया है। 
और यह कहना भी कि सव कुछ उनके अंदर -है, इस विषय- 
का सहण सास्‍्तत््व नहीं है न यह पूर्ण रूपसे वास्तविक संबंधका 
ही थ्योतक हैं; कारण उनके विपयमें यह कहना देशकी कल्पना. 
करके, कहना. है, पर भगवान्‌ तो देशातीत और कालातीत हे। 
देश और का, अंतर्यामित्व और व्यापकत्व और परत्व ये सभी 
उनके चिद्भावके पद और प्रतीक हैं। ईश्वरी झक्तिका एक योग 
हा फिशवर योग, मे योग ऐश्वरः जिससे भगवान अपना रूप 
अपनी ही विस्तृत अनंतताके चैतन्यगत स्वरूपसाधनके छूपसे 
विभित करते हे, जड़ रूपसे नही 
एक प्रतीकमात्र है। 


६६६६8ल्‍ल्‍33ल्‍5 हा 


'मत्स्थानि सर्वभूतानि ने चाह तेप्वचस्थित:। 


जड तो उस अनंत वितानका 
भगवान्‌ उसके साथ अपने-आपको - एकीमूत 
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देखते हैँ, उसके साथ तथा उसके अंदर जो कुछ है उसके साथ 
थे तद्रूप होते है। स्वे्वरवादी जगत्‌ और ब्रह्मका जो अभेद- 
दर्भन करते हैँ वह उस अनंत आत्मदर्शनकें सामने एक परिच्छिन्न 
दर्शन ही है जिस अनंत आत्मदर्शनमें, जों फिर भी उनका संपूर्ण 
देखना नहीं है, वे (भगवान्‌) यह सव जो कुछ है इसके साथ 
एक होते हुए भी इसके परे है। परंतु वे इस ब्रह्मयसे या ब्रह्म- 
सत्ताकी इस वितत अनंततासे भी जिसके अंदर यह सारा विश्व 
है और जो विश्वातीत हँ--उससे भी--इत्तर हे। सब कुछ 
यहां उन्हींके विद्वचित्‌ अनंत स्वरूपमे स्थित हैँ, पर वह स्वरूप 
भी भगवानके उस विश्वातीत स्वरूपके द्वारा अपनी आत्म-कल्पना- 
के रूपमें धृत है जो स्वरूप हमारी जागतिक स्थिति, सत्ता और 
चेतनाकी वाणीके तर्वथा परे हैं। उनकी सत्ताका यह रहस्य है 
कि वे विश्वातीत हूँ पर किसी प्रकार विश्वसे अरूग नहीं। 
कारण विद्वात्माके रूपसे वे इस सबके अंदर व्याप्त हें। भगवानू- 
की एक ज्योत्तिमय अलिप्त आत्मसत्ता हैं जिसे गीतामें भगवान्‌ 
सम आत्सा' कहकर लक्षित कराते हें, जो सब भूतोंके साथ 
सेतत संबद्ध है और केवल अपनी सत्तामात्रसे ' अपने सब भूतभावो- 
“को प्रकट कराती हैं। इसी भेदकों स्पष्ट करनेके लिये आत्मा 
और भतानि', ये दो पद हें--एकसे वह आत्मा लक्षित होता है 
जो स्वस्वरूपमें अपनी ही सत्तासे स्थित हूँ और दूसरेसे अथ्ति 
भूतानि' पदसे वह भूत-्सत्ता लक्षित होती हैँ जो आश्रित हैं। 
ये ही क्षए और अक्षर पुरुष हे । परंतु इत दो परस्पर-सापेक्षः 


; 





ध्मूतभून्न च भूतस्थो ममात्मा भूतभावनः । 


-श्७ ...गीता-अ्रबंब 


सत्ताओका आधारभूत परम सत्य वही .सत्ता हो सकती है तथा 
इनके परस्पर-विरोधका निराकरण भी उसी सत्तासे हो सकता है 
जो इसके परे हो; वह सत्ता हैं उन परम-पुरुष भगवान्‌की जो 
अपनी योगमाया अर्थात्‌ अपने आत्मचैतत्यकी शक्तिके द्वारा इस 
वारक आत्मा और घृत जगत्‌ दोनोंको प्रकट करते -है। और 
उन भगवानूके साथ अपने आत्म-चैतन्यसे युक्त होकर ही हम 
उनके स्वरूपके साथ अपना वास्तविक संबंध जोड़ सकते हैं। 
दार्शनिक भाषामे गीताके इन इलोकोंका यही अभिम्नाय हैः 
परंतु इनका आधार कोई वौद्धिक उत्प्रेक्षा नहीं वल्कि आत्मानु- 
भूति हैं; इनसे इन परस्परविरोची सत्योंका जो समन्वय होता 
हैं उसका कारण भी यही है कि आत्मचैतन्यके कुछ प्रत्यक्ष अनु- 
भूत सत्योसे ही ये उद्गार वर्तुलाकार निकल पड़े है। जगतूमें 
छिपे या प्रकट जो कोई परमात्मा या विश्वात्मा हों उनसे जब 
हमसे अपनी विविध चेतनाके साथ योग करनेका यत्न करते हे तब 
हमे किसी न किसी प्रकारका कोई विश्विप्ट अनुभव होता. है और 
ऐसे जो अनुभव प्राप्त होते हे उन्हे विभिन्न बुद्धिवादी विचारक 
सद्वस्तुके संबंधमें अपना-अपना मूल भाव बना छेते हैं। सर्वप्रथम 
हमें एक ऐसी भगवत्सत्ताका कुछ अथूरासा अनुभव होता है जो हम 
लोगोसे सर्वथा भिन्न और महान्‌ है, जिस जगतमें हम छोग रहते 
है उससे भी सर्वथा भिन्न और महान्‌ है; और यह बात ऐसी 
'ही है--उससे अधिक और कुछ भी नहीं जबतक कि हम अपने 
भाझ्त स्वस्पमें ही रहते और अपने चारों ओर जगत्के प्राहृत 
'रुपको ही देखते हे। कारण भगवान्‌का परम स्वरूप जगदतीत है 
भर जो कुछ प्राकृत है वह स्वयंबुद्ध आत्माकी अनंततासे इतर 
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मालूम होता है, मिथ्या नहीं तो कम-से-क्म एक अपर सत्यका 
केवल प्रतीकसा प्रतीत होता हैं। जब हम केवल इस प्रकारकी 
"मेदस्थितिमें रहते हे तब भगवान्‌को मानों विश्वसे पृथक गौर 
'इतर मानते हे। इस प्रकार वे पृथक्‌ और इतर हैं केवल इसी 
अर्थमें कि वे विश्वके परे होनेके कारण विध्वप्रकृति और उसकी 
सुष्टियोंके अंदर नहीं हे पर इस अर्थमें नहीं कि ये सब सुष्टियां 
उनकी सत्ताके बाहर हों; कारण सर्वत्र एकमाव सनातन भमौर 
सद्रूप सत्ता ही है, उसके बाहर कुछ भी नहीं हैं। भगवत्सत्ताके 
संबंधमें इस प्रथम सत्यको हम तब आत्मबोषके द्वारा अनुभव 
करते हूँ जब हमें यह अनुमव होता है कि हम उन्हीके अदर रहते 
और चलते-फिरते हे, उन्हीके अंदर हमारी सारी सत्ता और सारा 
जीवन है, चाहे हम उनसे कितने भी भिन्न हों हमारा अस्तित्व 
'उन्हींपर निर्मर करता हैं और यह सारा विश्व उन्हीं परमात्माके 
ही अंदर घटित होनेवाला एक दृग्वियय और व्यापार है। 

परंतु फिर इसके आगे, इससे परतर यह अनुभव होता हैं 
कि हमारी आत्मसत्ता उनको आत्मसत्ताके साथ एक है।. वहां 
/हम सर्वभूत्तोंके एकमेव आत्माको अनुभव करते .है, उसकी हमें 
“चिदनुभूति होती है और उसके प्रत्यक्ष दर्शन भी. तब हम यह 
नहीं /कह सकते, न ऐसा सोच सकते हे कि हम उससे सर्वेथा 
भिन्न है; परंतु आत्मवस्तु और इस स्वत सिद्ध आत्मवस्तुका जग्रद्गप 
“आभास, ये दोनों पदार्थ भिन्न-भिन्न प्रतीत होते हे---आत्मामे सब कुछ 
'एक अनुभूत होता हैं और जरद्रूप संब कुछ भिन्न-भिन्न दीखता हैं। 
आत्माके साथ अभेदकी ऐकांतिक पराकाष्ठामें यह जगत्‌ स्वप्ववत्‌ और 
पमैथ्यातक अनुभूत -हो सकता हैं।. परंतु द्विविध भोवकी 'द्विविध 
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पराकाप्ठामें यह द्विविव अनुमव भी होता है कि भगवान्‌के साथ हमारा 
परम स्वतःसिद्ध एकत्व हैं और साथ ही हम उनके साथ ,भिन्न रुपने 
तथा विविध संबंधोसे युक्त हुए एक ऐसे चिरंतन रूपमें, रहते हूँ 
जो उत्हीसे निकला हुआ रूप है। यह जगतू और इस जगतूमें हमारा 
रहना हमारे लिये तव भगवान्‌की आत्मविद्‌ सत्ताका ही एँक सतत 
गौर वास्तविक रूप बन जाता है।. सत्यकी इस अपूर्ण अनुभूतिमें 
हमारे और भगवान्‌के बीच तथा सनातनकी इन सब चेराचर 
शक्तियों " और जगत्परकृतिस्थ विश्वात्माके साथके हमारे व्यव- 
हारोमें परस्पर नानाविध भेदसंबंब हुआ करते है। ये भेदसंवंध 
विश्वाततीत सत्यसे इतर हैं, आत्मचतन्यके शक्तिविद्येपकी ये विक्वत 
सृष्टियां हें; और चूकि ये इतर हुँ और हूँ विकार' ही, वे छोग 
जो विश्वातीत निरपेक्ष ब्रह्मके अनन्य उपासक है, इन्हें अपेक्षाकृत 
अथवा सर्वया मिथ्या करार देते हे। फिर भी ये है भगवोनूसे 
ही उत्पन्न, उनन्‍्हींकी सत्तासे निकले हुए सत्तावानू, रूप, न-कुछसे 
निकली हुई कोई -मायिक- चौज नहीं। कारण, आत्मा जहां भी 
जो कुछ देखता ' है वह सब वह सदा स्वयं ही है, उसीका प्रतीक 
हूँ और वह उरुसे सर्वेया भिन्न कोई और वस्तु नहीं है। 'हम' 
“यह भी नहीं कह सकते कि विश्वातीत परमात्मसत्तामे कोई ऐसी 
“वस्तु ही नहीं है जो इंच सव संवंधोंसे किसी प्रकारका सार्र्प्य 
रखती हो। “हम यह तो नहीं कह सकते कि ये सब विकार हैं 
तो उसी मूलसे उत्पन्न चेतनाके पर उस मंहूमें कोई ऐसी चीज 
नही हैँ जो. किसी प्रकार इन्हें आश्रय देती हो या जो इनके 
अस्तित्वको युक्तियुक्त सिद्ध करती हो, कोई ऐसी चीज नहीं जो 
'इन सब झूपोंका सनातन सद्रूप और परात्परःमूलतत्त्व हो। 
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फिर यदि हंम एक दूसरे ढंगसे सात्मा और आत्माके इन सब 
रूपोके भेदकों देखें तो ऐसा समझ सकते हूँ कि यह आत्मा सबका 
घारणकर्ता ह और सबके अंदर व्याप्त है, सर्वत्र अवस्थित आत्म- 
वस्तुका होना इस तरह हम मान ले सकते हैं, पर फिर भी 
आत्माके ये रूप, उसकी सत्ताके ये सब पात्र हमें न केवल आत्मे- 
तर, न केवल अनित्य पदार्थ ही, वल्कि मिथ्याभास प्रतीत हो 
सकते हैँ। इस प्रकारकी अनुभूतिमें हमें आत्मानुभव तो हुआ, 
उस अक्षर ब्रह्मका अनुभव हुआ जिसकी साक्षि-दृष्टिमें जगत॒की 
सारी क्षरताएं सतत विद्यमान हे; यहां अपने अंदर और सब 
प्राणियोंके अंदर अंतर्यामी भगवानूकी पृथक, एक साथ या एकीभूत 
अनुभूति हुई। और फिर भी जगत्‌ हमारे लिये उनकी और हमारी 
चेतनाका केवल एक प्रात्तिमासिक रूप हो सकता हैं, अथवा सत्ताका 
केवल एक ऐसा प्रतीक या संकेत हो सकता है जिससे हम उनके 
साथ अपने विशिष्ट संबंध जोड़ते चलें और क्रमशः उन्हे जानते 
जायं। पर इसके विपरीत, हमें एक ऐसा प्रत्यक्ष आत्मानुभव 
हो सकता है जिसमें हम सब पदार्थोकों भगवान्‌ ही देखें, केवल 
उस ब्रह्म ही को नहीं जो इस जगत्‌ और इसके असंख्य प्राणियोमें 
अक्षर रूपमें विराजता है, वल्कि यह सब जो कुछ अदर बाहर 
समस्त भूतभाव है उसे भी भगवद्रूपमें ही देखें। तब यही प्रत्यक्ष 
होता है कि यह सब जो कुछ हैं भगवत्सत्ता है और इस रूपमें 
हमारे अंदर और अखिल ब्रह्मांडके अंदर भगवान्‌ ही प्रकट हो 
रहे हे। यदि यह अनुभूति एकदेशीय हुई तो सर्वश्वरवादीय (]0शा7- 
पाक्षं572) साक्षात्कीर होता हैँ उन सर्वमय हरिका जो सर्व है: 
पर यह सर्वेश्वरवादी (ए07ग72870) दर्शन केवल आंशिक देन 
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ही है। यह सारा संसार-विस्तार ही वह सर्वे नहीं है जो कि 
आत्मतत्त्व या ब्रह्म है, कोई सनातन वस्तुतत्त्व है जो संसारसे 
वड़ा हैं और उसीसे ससारकी सत्ता बनती है। विश्वब्रह्मांड ही 
तत्त्वत: संपूर्ण भगवत्तत्व नहीं, वल्कि यह उसका केवल एक 
आत्माविर्भाव हैँ, आात्मसत्ताकी एक सच्ची पर गौण क्रिया है। 
ये सारे अनुभव सकृहर्शवमें चाहे कितने ही परस्परभिन्न या विरुद्ध 
हों, फिर भी इनका सामंजस्य हो सकता हैं यदि हम एकदेशीय 
चुद्धिसि किसी एकपर ही जोर न दें बल्कि इस सीधे-सादे सरल 
सत्यको समझ लें कि भगवत्तत्त्व विश्वत्नह्मांडकी सत्तासे कोई महान 
वस्तु हैँ, परंतु फिर भी सारा विश्व और विद्वके सारे भिन्न 
मिन्न पदार्थ भगवद्ूप ही हैं, और कुछ नहीं--हम कह सकते हे 
कि वे भगवानूके ही द्योतक है। अवश्य ही भगवान्‌ इन रूपोंके 
किसी अंक्षममें या इनके समुच्चयमें पूर्णतया प्रकट नहीं है तथापि 
ये रूप हे उनके ही सूचक। परंतु यदि ये भगवत्सत्ताकी हीं 
कोई चीज न होते, वल्कि उससे भिन्न कोई दूसरी ही चीज हीते 
तो ये भगवान्‌के सूचक न हो सकते। सत्यस्वरूप या सत्तत्त्व 


.] 


तो भगवान्‌ ही हे; पर ये रूप उन्हीके अभिव्यंजक सत्तत्त्व हे।' 





जप 


“निरपेक्ष सत्यके सामने चाहे ये हमें अपेक्षाकृतें असतसे हों 
प्रतीत होते हो, क्षीमान्‌ शंकराचार्यका मायावाद, अपने तार्विक 
आधारके रहते भी, आव्यात्मिक अनुभूतिकी दृष्टिसि विचारनेपर 
इसी सापेक्ष असत॒का बढ़ाकर किया हुआ वर्णनमात्र प्रतीत होंगी 
है। मन-वुद्धिकि परे इस तरहकी कोई उलझन नहीं रहती 
क्योकि वहां ऐसी कोई उलझन कभी थी ही नहीं। वहीं) 


मगवदीय सत्य और मार्ग ९९ 


“चासुदेवः सर्वरभिति/का यही अभिप्राय है, यह सारा जगत जो 
कुछ हैं भगवान्‌ हैं, इस जगत्‌में जो कुछ हैं और इस जगतूसे जो 
कुछ अधिक हैँ वह भी भगवान्‌ हूँँ। गीता प्रथमतः: भगवान्‌की 
विश्वातीत सत्ताकी ओर विश्येप ध्यान दिलाती हैं। कारण, यदि 
झेसा न किया जाय तो मनन्बुद्धि अपने परम ध्येयको न जानेगी 
और विय्वगत सत्ताकी ओरे ही मुड़ी रहेगी अथवा जगतूमें स्थित 
'भगवान्‌की किसी आंशिक अनुभूतिमें ही आसबत हुई अटक रहेगी। 
इसके अनंतर गीता भगवानकी उस विश्वसत्तापर जोर देती हूँ 
जिसमें सब पदार्थ और प्राणी जीते और कर्म करते हे। कारण 
जागतिक प्रयासका यही बौचित्य हैं और वही वह विराट आध्या- 
'त्मिक आत्मसंवित्‌ हैँ जिसमें भगवान्‌ अपने-आपको काल-पुरुपके 
रूपमें देखते हुए अपना जगत्कर्म करते हँ। इसके बाद गीताने 
भगवान्‌कों मानवशरीरनिवासीके रूपमें ग्रहण करनेकी बात विशेष 
गंभीर आग्रहके साथ कही हँ। कारण, भगवान्‌ सब भूतोंमे अंत- 
यामी रूपसे निवास करते ही हे, और यदि अंत.स्थित भगवानूको 
न माना जाय तो न केवल वैयवितक जीवनका गुप्त भागवत अभि- 
प्राय समझमें न आयगा, अपनी परम आध्यात्मिक भवितव्यताकी 





विभिन्न धामिक संप्रदायों और दर्शनों या योगश्ञास्त्रोंकी आधारभूत 
पृथक्‌ू-पृुथक्‌ अनुभूतियोंका कुछ दूसरा ही रूप हो जाता है, उनसे 
निकलनेवाले विभिन्न बौद्धिक सिद्धांत .छूट जाते हे और उनका 
समन्वय हो जाता है, ओर जब ये अपनी उच्चतम समान 
प्रमाढ़ताको प्राप्त होते हैँ तव पारवोद्धिक आनंत्यमे इनका एकी- 
करण होता हैं। 
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ओर हमारी जो प्रवृत्ति है उसकी एक सबसे बढ़ी शक्ति ही नप्ट 
न होगी, वल्कि मानव आत्माओंके परस्परसंवंध भी शेंद्र, अति- 
सीमित और अहंभावापन्न ही होगे। अंतमे, गीताने विस्तारक 
साथ यह बतलाया है कि संसारके सब पदाथोंगें भगवानूका ह्दी 
प्राकट्य हो रहा है और इत सब पदाश्षोका मूल उन्हीं एक 
भगवान्‌की ही प्रकृति, भक्ति और ज्योति हैँ, कारण, सर्व पदार्थो- 
को इस रूपमें देखना भी भगवान्‌का ज्ञान प्राप्त करनेंके लिये 
अत्यंत आवश्यक है; इसीपर प्रतिष्ठित है समस्त भाव और 
समस्त प्रकृतिका भगवानूकी ओर पूर्ण रूपसे मुड़ना, जगत्‌मे भाग 
वत शक्तिके कर्मोका मनुष्यके द्वारा स्वीकार किया जाना और 
उसके मन और वुद्धिका उस भगवत्क्के साचेमें ढल सकनी 
जिसका उपक्रम परमसे होता, हेतु जागतिक होता और जो जीवसे 
होकर जगत्‌को प्राप्त होता है। 

तात्पयं, परम पुरुष परमेश्वर, विश्वचेतनातीत अक्षर आत्मा, 
मानव आधारमे स्थित व्यष्टि-इश्वर और विश्व-प्रकृति तथा उसके 
सव कर्मो और प्राणियोंमें गुप्त रूपसे चैतन्यस्वरूप अथवा अंगर्तः 
आविर्भूत ईश्वर सब एक ही भगवान्‌ है। परंतु इस एक ही 
भगवत्सत्ताके ये जो विभिन्न भाव है इनमेंसे किसी भी एक भाव 
का जो यथाय वर्णन हम पूर्ण विश्वासके साथ कर सकते हैं उसे 
जब भगवत्सत्ताके अन्य भावोंपर -घटानेका श्रयत्व करते हैं तब वह 
वर्णन उलठ जाता या उसका अभिप्राय बदरू जाता है। जैसे 
भगवान्‌ ईश्वर है, पर इसलिये उनके इस ईश्वरल्व और प्रभुत्वकी 
हम भगवत्तत्ताके इन चारों ही क्षेत्रोपर एकसा, बिता किसी पर्रिः 
वत्तेनके, यों ही नहीं घटा अक्रले+- विद्धपूकूतिमें प्रकटीमूत भगवान्‌ 


७3३००... 
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के नाते वे प्रकृतिके साथ तदाकार होकर कर्म करते है। वहां 
चे स्वयं प्रकृति हे ऐसा कह सकते है, पर प्रक्ृतिकी सारी थ्रियाओं- 
के अंदर उन्हींकी वह आत्मगवित होती है जो पहलेसे देखती 
और पहलेसे संकल्प करती है, समझती और प्रवृत्त करती हैं, 
पअरकृृतिको अबश कर उससे कर्म कराती हैं भौर फिर फलका विधान 
करती हैं। सबके एकमेव निष्किय शांत आत्माके नाते वे अकर्ता 
है, केवल प्रकृति ही कर्ती है। इन सारे कर्मोको जीवोके स्वभाव- 
के अनुसार करना वे प्रक्ृतिपर छोड देते हे, “स्वभावस्तु प्रवर्तते” ; 

पिर भी वे प्रभु है, विभु है, क्योंकि वे हमारे कार्योको देखते और 
थारण करते हैँ तथा अपनी मौन अनुमतिसे प्रकृतिको कर्म करनेमें 
समर्थ बनाते है। वे अपनी अक्षरतासे परमेश्वरकी शवितिकों 
अपनी व्यापक अचल सत्तामेंसे प्रकृतितक पहुचाते है और अपने 
साक्षिस्वरूपकी सर्वत्र सम दृष्टिसि उसके कार्योकों आश्रय देते हे। 
पिश्वातीत परम पुरुष परमेश्वरके नाते वे सबके प्रभव करतेवाले हें; 

सबके ऊपर हें, सबको प्रकट होनेके लिये विवग करते हे, पर 
जो कुछ सृजते हे उसमें अपने-आपको खो नही देते और न 
अपनी प्रकृतिके कर्मोमें आसक्त ही होते हे। उन्हीकी सर्वोपरि 
सर्वासंचाऊक प्रभवेच्छा प्राकृत कर्ममात्रकें सव कारणोंमें मूल कारण 
है। व्यपष्टि पुरुषमें अज्ञानकी अवस्थामें वे वही अंतःस्थित निगूढ़ 

'ईदवर है' जो हम सब लोगोंको प्रकृतिके यंत्रपर घुमाया करते है। 

इस यंत्रके साथ यंत्रके एक पुरजेके तौरपर हमारा अहंकार घूमा 

करता है, यह अहंकार प्रकृतिके इस चक्रमे वाधक और साधक 
दोनों ही एक साथ हुआ करता है। पर प्रत्येक जीवमें रहनेवाले 
ओे भगवान्‌ समग्र भगवान्‌ ही होते हे, इसलिये हम अज्ञानकी दशा- 
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को पार कर इस संवंबके ऊपर उठ सकते हैं। कारण हम अपने- 
आपको सर्वभूतस्थित एकमेव अद्वितीय आत्माके साथ तदूप कर 
ताक्षी और अकर्त्ता वन सकते है। अथवा हम अपने व्यप्दि- 
पुरुषको अपने अंतःस्थ परम पुरुष परमेश्वरके साथ मानव आत्मा- 
का जो संबंध है उस संबंधसे युक्त कर सकते हैँ और उसे उसकी 
प्रकृतिके सव अंक्षोंमें उन परमेश्व॒रके कार्यका निमित्त (निमित्तकारण 
ओर करण) तथा उसकी परा आत्मसत्ता और पुरुप-सत्तामे उसे 
उन स्वान्तस्थ विधाताके परम, स्वतंत्र और असकक्‍त प्रभुत्वका एक 
महान्‌ भागी बना सकते हे। हमें इस वातकों गीतामे स्पप्टतया 
देखना होगा; एक ही सत्यके ये जो विभिन्न भाव संवंबभेद आह 
तज्जन्य प्रयोगभेद्स हुआ करते हे, इनके लिये अपने विचारमें 
अवकाश रखना होगा। अन्यथा हमें परस्परविरोध और विसंगति 
ही देख पढेगी जहां कोई परस्परविरोध या विसंगति नही है अथवा 
अर्जुननी तरह हमें भी ये सव वचन एक पहेलीसे मालूम होंगे 
और हमारी बुद्धि चकरा जायगी। 

अव देखिये, गीता कहती है कि परम पुरुषके अंदर सारे 
पदा्थ हूँ पर वे पुरुष किसीमें नहीं हे, “भत्स्थानि सर्वसेतानि से 
चाह लेप्ववस्थित: (सव मेरे अंदर स्थित है, पर में उनके अदर 
नही)”, पर इसके वाद ही फिर गीताने कहा, “न च॑ भत्य्यानि 
भूतानि . . . . भूतभून्न च भूतस्थों मसात्मा भलभावनः (मेरे अंदर 
सव भूत नहीं है ...... मेरा आत्मा सब भूतोंका धारण करें 
पाला हूं, भूत्तोंमें रहनेवाला नही)।” और फिर इसके बाद 
परस्पर विरोधाभासके साथ गीताने यह बात कही कि 
मनुप्यशरीरमें भगवानूने अपना वासस्थान, अपना घर कर 
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लिया हैं, “मानुषीं तनुमाश्चितमु,” और इस सत्यको जान लेना 
कर्म, भक्ति और ज्ञानके समग्र मार्यके द्वारा जीवके मुक्त होनेके 
लिये आवश्यक हँँ। ये सब वचन केवल देखनेमें ही परस्पर- 
विसंगत हे। परम पुरुष परमेश्वरके नाते भगवान्‌ भूतोंमें नहीं 
है, और न भूत उनमें हे, कारण आत्ममाव और भूतभावमें जो 
भेंद हम लोग करते हू वह केवछ पांचभोतिक जगत्‌के आविभविके 
संबंधमें ही करते हें। विश्वाततीत सत्तामें तो सभी सनातन 
आत्मा है और सब, यदि वहां भी अनेंकत्व हैँ तो सनातन आत्मा 
ही है। वहांके लिये रहनेका स्थानसंवधी प्रइन भी उत्पन्न नहीं 
हो सकता, कारण विश्वातीत निरपेक्ष आत्मा देश और कालके 
प्रत्ययों (८७०॥८८ए०४५४) से अवच्छिन्न नही होता, देश और कार 
तो भगवान्‌की योगमायासे यहां सिरजे जाते है। वहां आत्मामें 
सबका अधिवास है, देश या कालमें नहीं; वहांकी भित्ति आत्मिक 
स्वरूपता और सहस्यिति ही हो सकती हँ। परंतु इसके विपरीत 
विश्वके प्राकटथरमें परम अव्यक्त विश्वात्तीत पुरुषके द्वारा देश और 
कालके अंदर विज्वका विस्तार है, और उस विस्तारमें वे प्रथम 
उस आत्माके रूपमें ' प्रकट होते हे जो भूतभूत्‌' है अर्थात्‌ सब 
भूतोंको धारण करनेवाला है, वही अपनी सर्वव्यापक आत्मसत्तामें 
सबको धारे रहता हैं। और इस सर्वत्रावस्थित आत्माके द्वारा 
भी वे परम पुरुष परमात्मा इस जगत्‌को धारण किये हुए हे ऐसा 
कहा जा सकता है; वे ही उसकी अदृश्य आत्मप्रतिप्णा और सब 
भूतोंके प्रभवका गुप्त आत्मिक कारण हैं। वे इस जगत्‌को उसी 
प्रकार धारण किये हुए हे जिस प्रकार हमारी अंतःस्थ गुप्त आत्मा 
हमारे विचारों, कर्मों और व्यापारोंको धारण करती हैँ। मन, 
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प्राण, घरोन्‍्में त्र ब्यापक ओर इन्हे ् भाने अंदर रखे हार, अपनी 
सतान उन्हें धारण किये 7एसे प्रतीत नि ह। पर॑ंसु यह व्यापक्ता 
स्वय ही चंननन्‍्यकी एक क्रिया जट़की नहीं; न्पर्ष घरीर आत्मा- 
की चतन्यकी हो एक सतत किया है। 

सेब भत्त इन परमात्माके अंदर 3 सूद 


' है; सब उनमें धवस्थित हूँ 
वस्तुन: जट् रुपने नहीं बल्कि आत्तसत्ताके ही उसे विज्लृत 
जाध्यात्मिक आधवानके रूपमें जिसके संबंधमें हम जो यह कल्पना 
करते हैँ कि वह यही प्रायिय आर आकानीय अवकाद है, यह 
घड़ी ही संकुचित कल्पना हैं और वैसी ही है पड़ी कि भीतिक 
मन-बुद्धि और इद्धिना उसकी कल्पना कर सकती हैं। वास्तवर्म 
पहाँ भी जो कुछ है, सब भाव्यात्मिक सहस्विति, सल्यत्व ता 
मेटेन हैं; पर यह वह मौलिक सत्य जिसे हम व्यवहारमें 
नहीं छा सकते जवतक कि हेमा उस परम चेतन्यकों पुनः प्राप्त 
ने हो जाय। तबतक यह भावना केवछू एक ऐसा वौद्धिक 
सत्थय ही रहेगो जिसका कोई सजातीय अनुभव हमें अपने व्याव- 
हारिक जगतमें प्राप्त ने हागा। अतः देशकालसे संवद्ध इन पदो- 
का प्रयोग करते हैए हमें यों कहना चाहिये कि यह जगत्‌ और 
उसके सब प्राणी स्वत.स्थित भगवानूमे वैसे ही रहते हैं जैसे अन्य 
पते कुछ आकामके मूल सवकाझमें रहता है, जैसा कि भगवान स्वयं 
ही अर्जुनसे कहते है कि “ययाकाणस्थितो नित्य॑ बाय: सर्दन्नगों महान्‌ 


दर रहते हे।)” चिश्वसत्ता सर्वेव्यापक 
और अनंत और स्वत.सिद्ध भगवान्‌ भी सर्वव्यापक और अनंत 
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है; पर स्वतःस्थित आनंत्य स्थिर, अचल, अक्षर है और विश्वका 
आनंत्व सर्वेश्नगः” सर्वव्यापक गतिझ्प है। आत्मा एक है, अनेक 
नही; पर विव्वात्मा सर्वभूतानिके रूपमें प्रकट होता है और ऐसा 
मालूम होता है मानों यह सब भूतोंका जोड़ है। एक, आत्मा 
हैं; दूसरी आंत्माकी शक्ति है जो मूल, आवारस्वरूप, अक्षर 
आत्माकी सत्तामें गतिमान्‌ हैं, सिरजती हैं और कर्म करती है। 
आत्मा इन सब भूतोंमें या इनमेंसे किसीमें वास नहीं करता, यह 
कहनेका अभिप्राय यह कि वे किसी पदार्थके अंतर्भूत नहीं हे, ठीक 
चैसे ही जैसे आकाश किसी रूपके अतर्भूत नहीं हैँ यद्यपि सब रूप 
मूलतः आकाशसे ही उत्पन्न होते हें। सब भूत मिलकर भी 
उन्हें अपने अंतर्भूत नहीं कर सकते न उनके घटक ही वन सकते 
हैं, ठीक वैसे ही जैसे आकाण वादयुतत्त्वके गतिमान्‌ विस्तारके अंदर 
अंतर्भूत नहीं होता न वायुके सब रूप यथा शक्तियां आकाशको 
घटित ही कर सकती हे। परंतु फिर भी गतिमें हे भगवान्‌ 
ही, एक होनेपर भी वे अनेकोमें प्रत्येकके ईश्वर होकर निवास 
'करते हँ। ये दोनों ही संवव उनके विपयमें एक साथ सत्य हैँ। 
'एक आत्मसत्ताका जागतिक गतिके साथ संबंध है; और दूसरा 
अर्थात्‌ प्रत्येक रूपमें जो उनका अधिवास है वह उन्हींकी जाग- 
तिक सत्ताका अपने ही विभिन्न रूपोके साथ संबंध हँ। एक अपने 
अंदर सबका अंतर्भाव करनेवाला अक्षरत्व, स्वतःसिद्ध आत्मतत्त्व 
है, और दूसरा उसी आत्माका शक्तितत्त्व हैं जो अपने ही आवरण 
और प्राकंट्यकी विभिन्न शक्तियोंके संचालन और निरूपणके रूप- 
में प्रकट है। ' 

परम पुरुष जगत्‌के ऊध्वेमूलसे अपनी प्रकृतिको दबाते हें, 


ञ 
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इसलिये कि प्रकृतिके अंदर जो झुछ है, जो कुछ एक वार ह्युकई 
हो चुका था और पीछे जो बव्यक्तमे लीन हुआ उसका सवातत 
चक्र फिरसे प्रवत्तित हो। विश्वके सब प्राणी इसी अंत,रणाकै 
तथा व्यक्त-सत्तासंबंधी उन विधानोंके वश्नीभूत होकर ही कीं 
करते हैँ जिनके द्वारा विश्वगत सामंजस्योंके रूपमें भगवानूकी सर्वे 

रूप सत्ता अभिव्यकतत होती है। इसी भागवत प्रकृतिके, प्रकृति 
सामिकाम्‌, स्वां प्रकृतिम” के कर्मके अंदर ही जीव अपने भवचर्के 
का अनुवत्तेन करता है। जीवका इस या उस व्यष्टिभावको प्राय 
होना उसी प्रकृतिके प्रगतिक्रममें होनेवाले स्थित्यंत्तरोंसि होती हर 

जीव उस भागवत प्रकृतिको ही प्रकट करता है और उसे प्रकट 
करनेमें अपने विशिष्ट स्ववर्मका ही पालन करता है, चाहे प्रकृति 

की वह गति उच्चस्तरीण और प्रत्यक्ष हो जघवा निम्तस्तरीर्ण 
और विक्ृत हो, ज्ञानके क्षेत्रमें हो या अज्ञानके; चक्रकी गति पूरी 
होनेपर प्रकृति अपनी प्रवृत्तिसे निवृत्त होकर अचला और तिर्ण्लि 
अवस्थाको लौट जाती है। अज्ञानकी दजामें जीव शरकृृतिके प्रवीहें- 
के अधीन होता है, अपना आप मालिक नहीं बल्कि प्रकृतिके वर 
में होता है--अवशः प्रकृतेदेशातू; अपनी प्रभुता और मुक्त स्थिंति- 
को वह फिरसे तभी प्राप्त हो सकता है जब वह लौटकर भागे 
वत चेतन्यकों पुनः प्राप्त हो। भगवान्‌ भी प्रकृतिके इस चर्करीी 
अनुगमच करते है, पर उसके वच्ममें रहकर नहीं बल्कि अंतरमे है 
उसका निर्माण तथा मार्गदर्शन करनेवाके आत्माके रूपमें; उर्तकी 
सारी सत्ता इस स्थितिमें निवत्तित नही होती, बल्कि उरी 
आत्मशक्ति प्रकृतिका साथ देती और उसे आकार देती है। 
अपने ही प्रकृति-कर्मके अध्यक्ष होते हे, वह जीव नहीं जो प्रकृति 
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में जन्मे हों वल्कि वह सिरजनहार आत्मा जो प्रकृतिसे जगदूपमें 
व्यक्त होनेवाला यह सारा विस्तार कराते हेँ। वे प्रकृतिके साथ 
रहते और उसकी सारी त्रियाएं उससे कराते है, पर साथ ही वे 
उसके परे भी रहते हे, जैसे प्रकृतिके सारे विश्वकर्मके ऊपर कोई 
अपने विश्वातीत प्रभुत्वमें विराज रहा हो। प्रकृतिके साथ उन्हें 
उलझानेवाली और प्रकृतिका प्रभुत्त उनके ऊपर स्थापित करने- 
वाली किसी वासना-कामनाके कारण वे किसी प्रकार प्रक्ृतिमें 
लिप्त या आसक्त नहीं और इसलिये प्रकृतिके कर्मोसे बद्ध भी 
नही हें; क्‍योंकि वे इन सब कर्मोके अनंत परे और प्राक्‌ हैं 
कालचक्रके भूत, भविष्य और वर्तेमान सभी आवतंनोंमें एकरस 
हूैँ। कालकृत क्षरभाव उनकी अक्षर सत्तामें विकार नही उत्पन्न 
करते। सारे विव्वको व्यापनें और धारण करनेवाला मौन आत्मा 
विश्वमें होनेवाले परिवर्तनोंसे प्रभावित नहीं होता; कारण विश्व- 
के इन परिवत्तेनोंको घारण करता हुआ भी वह इनमें भाग 
नहीं लछेता। यह परात्पर परम विश्वातीत आत्मा इसलिये भी 
इनसे प्रभावित नहीं होता कि यह इनके आगे बढ़ता और सदा 
ही परे रहता हैं। 

पर यह कम भी है “स्वां प्रकृतिम” अपनी ही भागवत प्रकृति- 
का कर्म और भागवत प्रकृति भगवान्से कभी पृथक्‌ नहीं हो 
सकती, इसलिये जो कुछ भी प्रकृति निर्मित करती है उसके अंदर 
भगवान्‌ रहते ही हैं। यह संबंध ही भगवान्‌की सारी सत्ताका 
संपूर्ण सत्तत्व नहीं है, पर यह जितना कुछ है ऐसा नही है कि 
इसकी किसी प्रकार उपेक्षा की जा सके। भगवान्‌ मानवशरीर- 
में वास करते है। जो उनकी इस सत्ताकी उपेक्षा करते हैं, जो 
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ब्ब० 


इस मानवरूपके आवरणके कारण उनकी अवमानना करते हें वें 
प्रकृतिके दिखाबोंसे भरमते और बिमूढ़ होते है और इस कार्रग 
वे यह बनुभव नहीं कर सकते कि हमारे अंदर गुप्त हयस भंग 


थान्‌ निवास करते दे चाहे उनका यह निवास करना मानुप तन 


का 


रहते हुए भी अपने स्वरुपमें जागते हुए निवास करना हों ज्सा 
कि अवतारमें तोता है या माबासे समावत हो। जो महाता 


है, अपने अहंभाव के अंदर कैद नहीं, जो आंतःस्थित 


हज 


भगवानूओं 
थे 


ओर अपने-आपको सम्मुख किये हुए हैं, वे यह जानते है हि 
मन॒प्यफे अंदर जो थुप्त आत्मा है, जो यहां प्रिच्छिन्न मात: 
प्रकृतिसे बढ़ प्रतीत होता है वह वही अनिर्वेचनीय तेज है जि 
हम बाहर परम पुरुष परमेश्वर कहकर पूजते हैं। वे भगवावरें 
उस परम पदको जानते हे जहां भगवान्‌ सब भूतोंके स्वामी और 
प्रभु है और फिर भी प्रत्येक भूतमें वे यह देखते हैं कि ते हो 
भगवान्‌ प्रत्येकके परम इप्टदेव और अंत.स्थित परमात्मा है! 
वाकी जो कुछ है वह विव्वमें प्रकृतिके नानात्वके प्राकट्बके हिई 
अपने-आपको परिच्छिन्ष करता है। वे यह भी देखते हें कि “है 
“उन्हीं भगवानकी प्रकृति है जो विश्वमें जो कुछ है बनी हुई « 
और इसलिये यहां जो कुछ है, जंदरकी असलियतमें वहीं एक 
>मयवान्‌ हैं, सव कुछ वासुदेव है, और इस तरह ते अगवार्नूकी 


मर 


केवल विव्यके परे रहनेवाले परमेब्वरके रूपमें ही तहीं बल्कि के 
जगतूमें, एकमेव अहितीय रूपमें तथा प्रत्येक जीवके रूपमें इज 
है। इस तत्वको वे देखते है और इस तत्त्वसें रहते और करे 
करते है; उन्होंको वे सब पदायोकि परे स्थित परमत्त्त्वके ते 
जमनसूमें स्थित ईब्वस्के रूपमें और जो कुछ है उसके अधीशर्स 


) 
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रूपमें पूजते, उन्हींमें रहते और उन्हींकी सेवा करते है, सेवा 
करते हे यज्ञकमेकि हारा, इड़ते हे ज्ञानके द्वारा, सर्वत्र देखते हे 
उन्हीकी, उनके सिवा और किसी चीजको नहीं और अपने जीव- 
भाव तथा अपनी वाह्यांतर प्रकृति दोनों ही प्रकारस अपनी सपूर्ण 
सत्ताको उनन्‍्हीकी ओर उन्नत करते है। इसीको वे विद्याल, 
प्रशस्त और सिद्ध मार्ग जानते हे; क्योंकि यही एकमेंव परमतत्त्व- 
स्वरूप तथा विश्वस्थित और व्यप्टिस्थित परमेश्वरके संबंधमें 
संपूर्ण सत्युका मार्ग हैं।' 


।5क्‍ 


'अ. ९, इलोक ४-११, १३-१५, रेड. 


दर 
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अतएब यही संपूर्ण सत्य, परमोच्च और विशालतम शर्ते 
है। भगवान्‌ विश्वातीत सनातन परत्रह्म है, वे अपनी देशकाछा- 
जीत सत्तासे अपनी सत्ता और प्रकृति का यह सारा विश्व 
आविर्भाव देश और कालके अंदर घारण करते हैं। वे परमाए्मा 
है जो जगतूके रूपों और गतियोंके अंतरीय आत्मा है। वे पुरुषो- 
त्तम हूँ जिनका सब जीवरत्मा और प्रकृति, सारा आत्मभाव भर 
डैसे जगतूका या किसी भी जगत्‌का सारा भूतभाव आत्माधात 
और आत्मशक्ति-चारूम है। वे सत्र भूतोंके अनिर्वेचतीय पर 
मेश्वर है, वे प्रकृतिमें व्यक्तीभूत अपनी हो शक्तिकों अपने आर्णि 
भावके वशमें रखे हुए जगत्‌के चक्त और उन चक्रोंमें प्राणियोंका 
आइत विकास उद्घाटित करते रहते हें। जीव, व्यष्टि प्रुुष 
भ्रक्ृतिस्थ आत्मा, जो उन्हीकी सचासे सत्‌ है, जो उन्हींके 
चित्मकाजसे चित्स्वरूप है, उन्हीके संकल्प और शक्तिसे जिसमें जावे 
'शक्ति, इच्छाशक्ति और क्रियाशवित है, उन्हीके दिव्य विश्वभोगसे जो 
जीवनमें आनंद अनुभव करता है, उन्‍्हीसे इन भवचक्रोमें आया है। 
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मनुष्यका जो जंतरात्मा हैँ वह यहां भगवानका ही आंशिक 
आत्मप्राकट्य है, जगत्‌मे भगवानूकी प्रकृतिके कर्मोके लिये स्वतः 
परिच्छिन्न हुआ है, भगवान्‌की प्रकृति जीव बनी है, “प्रकृति: जीव- 
भूता”। आत्मतत्त्वतः व्यप्टिपुश्पषका भगवान्‌के साथ अभेद हैँ। 
भागवत प्रकृतिके कर्मोमें वह भगवानूसे अभिन्न हैं, तथापि व्याव- 
हारिक भेद है और प्रकृतिस्थ भगवान्‌ और विश्वप्रकृतिके परे स्थित 
'भगवान्‌के साथ उसके बहुतसे गहरे संबंध हे। प्रकृतिके अपर 
दृष्य प्रप॑ंचोंमें- यह व्यप्टिजीव एक प्रकारके अज्ञान और बअहंभाव- 
अयुक्‍त पार्थक्यके कारण एकमेव भगवानूसे सर्वया इतर देख पड़ता 
हुँ और ऐसा मालूम होता हैँ कि वह इस पृथक्क्ृत चेतनाके अंदर 
रहता हुआ अपने आहंकारिक युख और जगतृमें अपने व्यष्टिगत 
'जीवनकी तथा जगतूमें रहनेवाले अन्य प्राणियोंके मन-बुद्धि- 
'प्राणोंके साथ अपने बाह्य संबंबोंकी ही बातें सोचता, चाहता, 
करता और भोगता है। परंतु वास्तवमें उसकी सारी सत्ता, उस- 
का सारा चितन, उसका चाहना, करना और भोगना भगवान्‌के 
विचार, संकल्प, कर्म और प्रकृतिभोगका ही एक प्रतिबिवमात्र 
होता है--यह प्रतिविब अवश्य ही जबवतक वह अज्ञानमें है, अहं- 
भावप्रयुक्त और उल्टा होता हैं। , व्यष्टिपुरुपषके मूलमें जो यह 
सत्तत्व हैं उसे पीछे फिरकर पुनः प्राप्त कर लेना ही उसकी 
मुक्तिका सीधा उपाय है, अज्ञानकी दासतासे निकलनेका यही 
उसके लिये सबसे चौडा और सबसे नजदीक दरवाजा हैं!, है तो 
"वह आत्मा ही, वह जीव जो बुद्धि और विचारशक्तिसे युक्त है, 
जिसमें संकल्प और कर्म करनेकी शक्ति हैं, जिसमें भावना, वेदना 
और , जीवनका आनंद पानेकी कामना है, ये सब शक्तियां उसमें 
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हैँ और इसलिये इन्ही सब शक्तियोंको भगवान्‌की ओर फेर देनेसे 
सतुप्यका अपने परम सत्यको पुन. प्राप्त होना पूर्णतया संभव 
हो सकता है। उसे परमात्मा और ब्रह्मके ज्ञानते जानना होगा; 
उसे अपनी भक्ति-पूजा परम पुरुषकों चढानी होगी; उसे अपने 
संकल्प और कर्म अखिल ब्रह्मांडके परम अधीश्वरके अवीम करने 
होंगे। इससे वह निम्नगा प्रकृतिसे भागवत प्रकृतिमें जाता हैं; 
वह अज्ञानके विचार, संकल्प और कर्म अपनी प्रकृतिसे निकाल 
फेंकता है और अपने भागवत स्वरुपके बोधसे, उस परमात्माके 
अंशके वाते, उसको एक शक्ति और ज्योतिके नाते सोचता, संकल्प 
और कर्म करता है; भगवान्‌के समग्र आंतरिक आनंत्यको वह 
भोगता है, केवल इन बाह्य स्पशों, आवरणों और दिखावोकों ही 
नहीं। इस प्रकार भागवत भावसे रहता हुआ, इस प्रकार अपने 
संदृर्ण आत्मगाव और प्रकृतिको भगवानूकी ओर छगाता हुआ वह 
परज्ह्म परतम सत्यके अंदर उठा लिया जाता हैं। 

वासुदेवको सब कुछ जानता और उसी ज्ञानमें रहना ही 
असली रहस्यकी चीज है। भानव जीव उन्हें आत्मा जानता 
है, वह आत्मा जो अक्षर है, जिसके अंदर सब कुछ है और जो 
सबका अंतर्यानी हैं। वह निम्मगा प्रकृतिके उलझे और अस्त- 
_उस्त हुए जंजालसे निकल जाता और स्वत.सिद्ध आत्माकी सुस्थिर 
और अचला शांति और प्रकाशमें निवास करता हैं। वहां वह 
भगवानूके इस आत्माको अनुभव करता है जो आत्मा सब भूतोमें 
स्थित है और समस्त चराचर जगतूकी सारी प्रवृत्ति और कर्म 
तथा दृब्यकों घारण करता हैं। विकारी जगतूके इस सनातन 
अविकारी आधारभूत आत्मामें स्थित होकर वहांसे वह उससे भी 
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महान्‌ सनातन, विश्वातीत, परम सत्‌की ओर देखता हैं। वह 
उन्हें सब पदार्थों निवास करनेवाले आत्मदेव, मानव हृदयके 
स्वामी, निगूढ़ ईश्वर जानता हैँ और उस परदेकों हटा देता है 
जो उसके प्राकृत जीवभाव और उसकी सत्ताके इन अतर्यामी आत्म- 
स्वरूप स्वामीके बीचमें हैं। वह अपने संकल्प, विचार और 
आचारको ज्ञानपूर्वक ईश्वरके संकल्प, विचार और आचारके साथ 
एक कर देता है, उसका चित्त अन्तःस्थित भगवान्‌के सदा अपने 
अंदर होनेकी भावनाके साथ एक प्रकारकी सतत अनुभूतिके 
हारा सुसंगत बना रहता है और वहः सबके अंदर उन्हींको 
देखता और उन्हीकी पूजा करता है और समूचे मानव कर्मको 
भागवत प्रकृतिके परम अभिप्रायमें परिणत कर देता हैं। वह 
जानता हैं कि उसके अगल-बगल सारे जगत्‌के अदर जो कुछ भी 
हूँ उसके मूछ और सारस्वरूप वे ही हैं। जितने भी पदार्थ हे 
उनके बाह्य रूपोंकों वह ऐसे देखता है जैसे वे आवरण हो, इसके 
साथ ही वह उनके भीतरी अभिप्रायकों भी देखता है, देखता है 
कि ये सब पदार्थ उसी एक अचित्य सत्तत्त्वके स्वत. प्रकट होनेके 
साधन और लक्षण है, इसी तरह याह्य रूप और आतर अभि- 
प्राय, दोनोको ही एक साथ देखता हुआ वह सर्वत्र उसी एकत्व, 
उसी ब्रह्म, पुरुष, आत्मा, वासुदेव, उसी वस्तुतत्त्वकों ढूढ़ता है जो 
ये सब प्राणी और पदार्थ बना हैं। इसलिये भी उसका सारा 
आंतरिक जीवन उस अनतके साथ समस्वर और सुसंगत हो जाता 
है जो अब, यह जो कुछ जीवन-हपसे हैँ या इसके अदर ओर 
अगलू-बगल है, इस सबके रूपमें स्वतः प्रादुर्भमूत है और इस तरहें 
उसका समस्त बाह्य .जीवन अखिल ब्रह्मांडके जीवनोददेश्यका एक 
०] 
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समुचित साथक यंत्र बन जाता हैं। अपने आत्माके द्वारा वह 
उस पन्त्रह्ममी ओर ताकता है जो परत्रद्मा हो यहां, वहा स्वत 
एकमेवाड्िनीय सन्‌ है। अपने अतस्थ ईश्वरके द्वारा वह उन परम 
पुरुषकी ओर देखता है जो अपने परम रूपये सव वासस्वातके 
परे हे। विश्वमें वक्त हुए श्रभुके द्वारा वह उन परमकी 
जोर देखता है जो जपने सब व्यक्त भावोंके परे रहकर 
उनका नियमन करते ६। इस प्रकार वह ज्ञानके असीम 
उद्घाटन और ऊरध्वंदर्नन और अभीष्साके द्वारा आरोहण कर उत्त 
चस्तुको प्राज्त होता ४ जिसकी ओर उसने अपने-आपको अनत्य 
जोर सर्वभावसे फेर ल्या है। ; 
जीवका यह जो भेगवानकी ओर सर्वभावेन फिरना है, यही 
पुल्यतना गीताके ज्ञान कम और भक्तिके समनन्‍्वयका आधार ० 
इस प्रकारसे को सर्वेभावेन जानना यह जानना हैं कि हि 
ही एक भगवान आत्मामें है, व्यक्तीभूत सारे चराचर जगतमें 
हैं और समस्त व्यक्तेके परे हे- और यह सब एकीमावसे और 
एक त्ञाव परतु उन्हें इस अकार जानना भी पर्याप्त नहीं , 
होता जबतक कि उसके सोथ हृदय: लीर अंवकरंग- भगवान 
की ओर प्रगाढताके साथ ऊब्बंमखी न हों, जवतक कि मनुप्यके 
अंदर वह घान पकसुखी और साथ ही सर्वग्राही प्रेम, भक्ति और 
अभीप्साको अज्वलित न कर दे। निश्चय ही वह ज्ञान जिसके 
से अनीप्सा नही होती और जो आरुरुक्षासे अनृक्रिणित नहीं 
हैता कोई द्च्चा ज्ञान नहीं है, क्योंकि ऐसा ज्ञान केवल 
के वोडिक रुपसे देखनेकी क्रिया ओर नीरस ज्ञान-प्रयासमात 
हो सकता है। भगवानूका आभास पा छेलेके वाद तो भगवाव- 
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की भक्ति, उन्हें ढूंढ़नेकी सच्ची ऊंगन प्राप्त हो ही जाती है-- 
वह लूगन हो जाती है जो केवल उन भगवान्‌कों ही नहीं जो 
अपने कैवल्यरूपमें हे, वल्कि उन भगवानकों भी जो हम छोगोके 

अंदर है और उन भगवानको भी जो यह सब जो कुछ है उसके 
अंदर है, दृढती फिरती हैँ। वुद्धिसि जानना केवल समझना हैं 
और आरंभके लिये यह एक प्रभावशाली साधन हो सकता हैं,-.- 
अथवा नहीं भी हो सकता और न होगा यदि उस ज्ञानमें कोई 
'दिली सच्चाई न हो, चित्तमें आंतरिक अनुभूतिकी कोई प्रवृत्ति न 
हो, जीवपर छायी हुई कोई शक्ति न हो, आत्माके अंदर कोई 
पुकार न हो; उसका अर्थ तो इतना ही होगा कि मस्तिप्कने 
नहिभाविसे समझ हैँ पर अदर जीवने कुछ देखा नही है। 
सच्चा ज्ञान अंत.स्थ जीवभावसे जानना है, और जब अंतःस्थ 
जीवको उस प्रकाशका स्पर्श होता हैं तव जिस चीजको उसने 
देखा है उसे गले लगानेके लिये वह उठ खडा होता हैं, उसे 
आयत्त करनेके लिये वह लालायित होता है, उसे अपने अंदर 
और अपने-आपको उसके अंदर रूपान्वित करनेके लिये साधन- 
संग्राममं उत्तरता है, उसने जो दर्शन किया है उसके तेजके साथ 
चह एक होनेका प्रयास करता हुँ। इस अर्थमें ज्ञान अभेदभाव- 
को प्राप्त होनेके लिये जाग उठना है, और चूकि अंत.स्थ जीव चैतन्य 
और आनदके द्वारा, प्रेमके द्वारा, आत्मभावका जो कुछ आभास 
'उसने पा लिया है उसकी प्राप्ति और उसके साथ एकत्वके द्वारा 
आत्मसाक्षात्कारको प्राप्त होता है, ज्ञानका अंदरू जाग उठना आप 
ही इस सच्चे और एकमात्र पूर्ण साक्षात्कारकी एक ऐपी रूगन पैदा 
कर देता है जो सर्व विध्न-बाधाओंको कुचछकर आगे बढ़ती है । 
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उस तरह जो कुछ जाना जाता है, वह कोर्ड बहिर्भूत विषय नहीं 
होता, वल्कि वह भागवत पुरुष, हम जो कुछ भी हैं उसके 
जात्मा और प्रभूका स्वानुभूत ज्ञान होता है। इसके अदल 
परिणामस्वरूप भगवानके प्रति एक संवेजित्‌ आनंदमयी दु्ति 
प्रवाहित होने लगती है ओर एक प्रगाढ़ और भावमय प्रेम गो 
भव्तिकी धाराएं बहने छगती है और यही ज्ञानका' आत्मा है। 
और यह भक्ति हृदयकी कोई एकांगी वृत्ति नहीं वल्कि जीव 
का सर्वाय समपण है। इसलिये यज्ञ भी यह हैं ही, क्योंकि सब 
कर्म ईश्वरापंण करनेकी किया इसमें होती है, अपनी सारी क्रिया- 
भीऊ अंतर्वाह्म प्रकृति अपनी प्रत्येक मानसिक और प्रत्येक आओ 
पैत क्रियामें अपने भजनोय भगवानको समर्पित की जाती है। 

हमारी सारी मानसिक क्रियाएं उन्हीके अंदर होती है और वे 
दूड़ती हैँ अपनी सारी बक्ति और प्रयासके मूल और गंतव्य 
स्थछके तोरपर उन्हींको, उन्हीं आत्मा और प्रभुको। हमारी 
पव बाह्य क्रियाएं जगत्‌मे उन्हीकी ओर गतिमानू होती और 
उन्हींको अपना रूक्ष्य चनाती है, भगत्सेवाकायंका नवारंभ कराती 
हैं. उस जगतूमे जिसकी नियामक शक्ति हमारे वे अंत.स्थ भंग 
वान्‌ है जिनके अंदर ही हम सब विश्व और उसके समस्त जीवों- 
के साथ सर्वभृतस्थित एकात्मा हैं। कारण, जगतू और आत्मा, 
महति और प्रकृतिस्थ पुरुष दोनों उसी एकके चैतन्यसे प्रका्श- 
मान हूँ और हं दोनों, ही उन्हीं एक परम पुरुष पुरुषोत्तमके ही 
आतर और दाह्म विग्रह । 

दैंदेय और संकल्पक समका 
इस थरृर्ण मिलनमें, 


टच ८ शति 
इस प्रकार एक आत्माके अंदर बुर्ि, 
समन्वय होता है और उप्तके साथ 
इस सर्वायोण भगवत्ताक्षात्कारमे, इस भागवत 
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योगमें ज्ञान, भत्ति और कर्मका समन्वय होता है। 
परंतु किसी भी रुपसे इस स्थितिको प्राप्त होना अहंबद्ध 
अक्ृृतिके लिये कठिन हँ। और इस स्थितिकी विजयश्ञालिनी 
और सर्वागीण और सुसंगत पूर्णताकों प्राप्त करना तो, जब हम 
अंतिम वबारके एकमेव निशचयके साथ तथा सदाके छिये इस मार्ग- 
'पर पैर रखते हँ तब भी, सुगम नहीं होता। मर्त्व॑ मानस 
अनानवण आवरणो और बाहरी दिखावोंका जो भरोसा किया 
करता है उससे मूढ वन जाता है; वह फेवल बाह्य मानव शरीर, 
मानव अंतःकरण, मानव जीवनपद्धति ही देखता है और उन भग- 
चानकी, जो प्रत्येक प्राणीमें निवास करते है, कोई ऐसी झलक 
नही पाता जिससे वह इस अज्ञान और मोहसे मुक्त हो सके। 
उसके अपने अंदर जो भगवत्तत््व है उसीकी वह उपेक्षा, अवन्ना 
करता है और दूसरोके अंदर उसे नहीं देख पाता, और मनुष्यमें 
अवतार और विभूतिके रूपसे भगवानके आविर्भूत होते हुए भी वह अंध 
ही वना रहता और छिपे हुए भगवान्‌की अवहेलना या तिरस्कार 
करता है--“अवजानन्ति मां मूढा सालुर्षी तनुमाश्रितम्‌।” और 
जब वह जीवित प्राणीके अंदर भगवान्‌की ऐसी उपेक्षा करता है 
तब उस वाह्म जगतूर्में तो वह उन्हें क्या देखेगा जिसे -बह अपने 
पृथक्कर अहंकारकी कैंदके कारण परिसीमित मन-वुद्धिके वंद 
झरोखोंसे देखा करता है। जगतूमें ईश्वरको वह नहीं देखता; 
उन परमेश्वरक्ों वह कुछ भी नहीं जानता जो इस सब विविध 
आणियों और पदा्थोसि परिपूर्ण नानाविध लोकोंके स्वामी हैं भौर 
इन सब लोकोके सब भूतोंमें निवास करते है; उसकी अंथी आंखें 
उस प्रकाशकों नहीं देख पाती जिससे संसारमें यह जो कुछ भी 


हैँ सव भगवद्भावकी ओर उन्नत होता है और पुरुष स्वयं अपनी 
अंतस्थ भगवत्तामें जाय उठता और भगवदीय होता, भगवत्सदृश 
होता है। जिस चीजको वह अनायास ही देखता, और उसीपर 
लऊपककर उसमें आसकत होता है, वह चीज है अहंभावका जीवन- 
सांत वस्तुओंका पीछा, उन्ही विषयोंकी प्राप्तिके लिये और मर्तः 
वृद्धि, शरीर तथा इंद्रियोकी पाथिव छालसाकी तृप्तिके लिये। जो 
लोग मनके इस बहिर्मुखी प्रवाहमें अपने-आपको वेत्तरह झोक 
देते हे वे निम्नगा प्रकृतिके हाथोंमें जा गिरते, उसीसे चिपके रहते 
और उसीको अपनी आधारभूमि बना छेते है। मनुष्यके अदर जो 
राक्षसी प्रकृति है उसीके वे शिकार होते है। इस प्रकृतिके 
वशमें रहनेवाला मनुष्य हर चीजको अपने पृथक्‌ प्राणमय हे 
कारकी अत्युग्र और अदम्य भोग-लालसापर न्योछावर कर देता 
है और उस राक्षसकों ही अपने मन, बुद्धि, कर्म और भोगकी 


तमोमय ईद्वर वना छेता है। अथवा वे आसुरी प्रकृतिकी अहँ - 


मन्य स्वेच्छा, स्वतःसंतुप्ट विचार, स्वार्थाघ कर्म, स्वत-सतुप्ट मेरि 
फिर सदा असंतुष्ट रहनेवाली वौद्धिकभावापत्न भोग-तृष्णाके हारी 
व्य्थंके चक्‍करमे आगे झोंक दिये जाते है। परंतु इस पृथक 
अहंचेतनामे सतत बे रहना और इसीको अपने सारे कर्मोका केंद्र बरी 
लेना अपने सत्स्वरूप ज्ञानसे सर्वथा वंचित होना है। इससे आत्मा 
के पथश्रप्ट करणोंपर मोहका जो परदा पड़ता वह एक ऐसा 
जादू हैं जो जीवनको एक मिर्थेक चक्‍करसे बांध देता <! 
उसकी सारी आया, कर्म, ज्ञान ब्यथथें देख पड़ते हे जब कि 
भगवदीय भौर सनातन नापसे नापा जाता है, क्योकि इससे मई 
लाशाका द्वार बंद होता, मुक्तिदायक कर्म छूट जाता, प्रकाश 
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वाला ज्ञान हवा हो जाता है। यह वह मिथ्याज्ञान है जो दृष्य 
जगत्‌को देखता है पर उस दृश्य जगत॒के सत्तत््वको नही देख पाता, 
यह वह अंधी आज्ञा हैं जो क्षणभंगुर पदार्थोका पीछा करतो पर 
सनातनको नही देख पाती, यह वह निष्फल कर्म हैँ जिसका प्रत्येक 
लाभ उससे होनेवाली हानिसे कुछ नहीं रह जाता, सिसिफस 
($9५श070४) की भाति अनत कालतक केवल परिश्रम करना 
ही हाथ लगता हैं।' 

जो लोग महात्मा हे, जो अपने-आपकों उस देवी प्रकृतिके 
प्रकाश और उदारताकी ओर खोल देते हूं जिसे प्राप्त होना मनृष्य- 
की सामथ्येंके अदर हैं, वे ही उस मार्गपर है जो मार्ग आरभमें 
वहुत ही सकरा, अंतमे अत्यंत विथाल होता हुआ मुक्ति और 
पूर्णताकी ओर ले जाता हैँ। मनुष्यके अदर जो देवत्व हूँ उसकी 
वृद्धि करना मनुप्यका समुचित कर्म है; उसके अदर यह जो 
निम्नया आसुरी और राक्षसी प्रकृति हैँ इसे निरतर दुृढ़तापूर्वेक 
देवी प्रकृतिमें परिणत करना ही मानव जीवनका मर्म है जिसे 
दक्षतापूर्वक सुरक्षित रखा गया हू। जैसे-जैसे यह वृद्धि होती 
जातो है, वैसे-बैसे आवरण हटता जाता हैं और जीव कर्मके 
उत्तरोत्तर महान्‌ अभिप्राययों तथा जीवनके वास्तविक तथ्यको 
समझने लगता है। आंख खुल जाती हैँ उन भगवानूकी ओर 
जो मनुप्यके अंदर हे, उन भगवानकी ओर जो जगत्‌के अदर हे; 
उस अनंत आत्माको, उस अविनाशीको जिससे सारे भूत उत्पन्न 
होते हें और जो सब भूतोके अंदर रहता है और जिसके द्वारा 
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और जिसके अंदर यह सब कुछ बना रहता है, वह अंतर्मुख 283 
अपने अंदर देखता है और उसीको बाहरकी ओर जानने लगती 
है। अतः जब यह प्रत्यक्ष आभास और यह ज्ञान जीवेकी है 
छेता है तव उसकी सारी जीवनाकांक्षा भगवान्‌ और अन॑तके प्रति 
परस प्रेम और अथाह भक्ति वन जाती है। मन तंव केवल एए 
सनातन, परमात्मीय, चिरजीवी, विद्वव्यापक, सत्तत्त्वमें ही आसकर्त 
होकर रहता है, उसके लिये किसी भी चीजका मूल्य उसीके 8 
होता है और उसे आनंद आता हैँ केवल उस एंके सेब नि. 
पुरुपमें ही। उसकी वाणीका सारा प्रयास और उसकी # 
बुद्धिका सारा चितन एक अखंड कीत्तेन होता हैं उस विश्ववव्यात 
महत्ता, प्रकाश, सौदर्य, शवितत और सत्यका जो अपने तेज-अतापकें 
साथ उस मानव आत्माके हृदयपर प्रकट हुआ है और गहीं के 
उन एकमेव परम आत्मा और अनंत पुरुषकी उपासना होती 6! 
अंतरात्माके अंदर व्यक्त होनेकी जो एक छटपटाहंट दीर्घकालसे 
चली आयी है वह अब अपने-आपमें भगवान्‌को प्राप्त करने बौर 
प्रकृतिमें उन्हें अनुभव करनेकी एक आध्यात्मिक *चेष्टा 
अभीप्साका रूप धारण करती है। सारा जीवन उत भगवीरे 
हे इस मानव आत्माक्ा निरतर योग और एकीमाव वैन 08 
हैं। यही परिपूर्ण भक्तिकी रीति है; हमारे समस्त आवार 
प्रकृत्तिकों यह सनातन पुरुपोत्तममें लगे हुए हृदयसे होनेवाले 448 
हारा एक साथ ऊपर उठा ले जाती है।' 

जो छोग ज्ञानपर ही अधिक जोर देकर चलते के, में हु 
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अंतरात्मा और प्रकृतिपर होनेवाले भगवदाभासकी निरंतर बढ़ने- 
बाली, अपने अंदर छीन करनेवाली और अपने रास्तेपर चलाने- 
चाली शक्तिके सहारे उसी जगह पहुंचते हे। उनका यज्ञ है 
जानयज्ञ और ज्ञानके ही एक अनिर्वचनीय परम भावावेशसे वे 
चुरुपोत्तमकी भक्ति करने लंगते हें---ज्ञानयज्ञेन यजन्तो सामुपासते ।” 
यह वह ज्ञान हैं जो मक्तिसे भरा हुआ है, क्योकि यह 
अपने करणोंमें पूर्ण है, अपने लक्ष्यमें पूर्ण है। यह परम तत्त्वको 
केवल एक तात्त्विक एकत्व अथवा अबवुद्धिग्राह्म निरपेक्ष सत्यके 
सीरपर मानकर उसका पीछा करना नहीं है। यह परमको और 
विश्वरूप परमात्माको हृदयकी अनुभूतिके साथ हूढ़ना और अधि- 
कृत करना हैं; यह अनंतका पीछा करना हैं उनकी अनंततामों 
और अनंतको ही ढूंढ़ना है उन सब पदार्थो्में जो सांत हे; यह उन 
शुकको उनके एकत्वमें और उन्हीं एकको उनके अनेकविध तत्त ममें, 
उनकी असंख्य छवियों, शक्तियों और रूपोंमें, यहां, वहां, सर्वेत्र, 
कालातीततामें और कालमें, गुणनमें, विभाजनमें, उनके एक ईश्वर- 
'भावके अनंत पहलुओमें, असंख्य जीवोंमे, उनके उन करोड़ों विश्व" 
रूपोंमें जो जगत्‌ और उसके प्राणियोंके रूपमें हमारे सामने हैं,-- 
+एकत्वेन पृथक्त्वेन बहुधा विश्वतोमुखम्‌---देखना और आहलिंगन 
करना है। यह ज्ञान अनायास ही एक भजन-पूजन, एक विशौल 
आवभक्ति, एक महान्‌ आत्मदान, एक पूर्ण आत्मोत्सर्ग हो जाता 
है; कारण यह उस आत्माका ज्ञान है, उस आत्मस्वरूपका 
संस्पर्श है, उस परम औरः विद्वरूप विराद्‌ पुरुषका आलिंगन है 
जो हमें, हम जो कुछ भी है, अपनी चीज वना छेता हैं और 
अपने सत्स्वरूपके अनंत आनंदकी निधियां हमारे ऊपर बरसाता 
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है जब कि हम उसके समीप पहुंचते हे ।' 

वर्मका मार्ग भी आत्मनिवेदसरया उपासना और भक्ति 
परिणत हो जाता है; कारण यह हमारे चित्त और उसकी साख 
यत्तियों और व्यावारेका एक श्रीयुसपोत्तमफे चरगोमें पूर्ण तमर्येंग 
होता है। वाह्म वैदिक यन्विधि एक शक्तिशाली रुपक हैं, उससे 
जी लाभ होता है बह अल्प है पर है स्वांमुखी; वास्तविक संत 
तो चह आंतरिक होम है जिसमें समग्र भगवान्‌ स्वयं ही पेशे 
रिया, यत्र और यमकी प्रत्येक वस्तु और घटना बनते है। इसे 
जांतर पज्विधिद्नों सारी क्रियाएं और सामग्रियां हमारे अंदर रहने- 
बाली उन्हीकी शक्तिकी अपनी विधि और अपनी ही अभिव्यक्ति 
होती है। यह शक्ति हमारी अभीष्सासे अपनी प्रवृत्तियोंफे मूलकी 
ओर ऊपर बढ़ती जाती है। अंतस्थ भगवान्‌ ही यज्ञकी अग्ति 
और हबि बनते है, कारण यह अग्नि वही भगवन्मुखी इच्छा है 
भौर यह इच्छा ही हमारे अंदर भगवानूफी अपनी सत्ता है। और 
हवि भी हमारी प्रकृति तथा पुरुष दोतो ही भावोके स्वास्तस्थ 
भगवान्‌का ही रूप और शक्ति है; जो कुछ उनसे प्राय्त हुआ है 
वह उन्हींके सत्तत्त्व, उन्हीके परम सत्य और मूल स्वृडपकी सेवा 
और पूजामें भेंट चढाया जाता है। भगवत्स्वरूप मनीयी स्वर्य 
ही 'पावन मत्र वनता है; यह उन्हीकी सत्ताकी ज्योति है 
जो भगवन्मुखी विचारके रूपमे व्यक्त होती है और उस विचारकें 
निगूढ़ आशयको मंडित किये रहनेवाले तेजके स्वानुभूत शैनिका 
उदय करनेवाले मंत्रमें तथा उसके. उस छंदमे जो सनातन प्रुरुषके 
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छंदोंकी झनकार मनृप्यको सुनाता है, यह ज्योति ही काम करती 
हैं। ज्योतिर्मय भगवान्‌ स्वयं ही वेद हे और वेदोके प्रतिपाद्य 
भी। वे ही ज्ञान हैं और जेय भी। ऋक्‌, यजु,, साम अर्थात्‌ 
वे ज्योतिर्मम मत्र जो बुद्धिको ज्ञाकी किरणोंसे प्रकाशमय करते 
है, वे शक्तिमय मंत्र जो कमंका सही विधान करते हे, वे गाति- 
मय और सामंजस्यमय मत्र जो आत्माकी भगवदीय इच्छाका 
उद्गान करते हैं, स्वयं ही ब्रह्म है, अधीष्वर हे, भगवदीय चैतन्य- 
का मंत्र ज्ञानोदय करानेवाला अपना प्रकाश ले आता है, भगव- 
दीय अक्‍्तिका मंत्र कार्यसिद्धि करानेवाला अपना संकल्प ले आता 
है, भगवदीय आनंदका मंत्र आत्मसत्ताके आत्मानंदकी समत्वसिद्ध 
पूर्णता ले आता हैं। सर मंत्र--शब्द और अर्थ--महामंत्र अक्षर 
ब्रह्म का ही पुष्पित रूप हैं। ७ जो इंद्रियग्राह्म विययोंके 
रूपोंसे व्यक्त है, जो जगदुत्पादक आत्मग्र्भाधानकी उस चिन्मयी 
लीलाके रुपमें व्यकत्त है जिसके रूप और विषय प्रतीक है, जो 
अनंतकी आत्मनिहित परम चिन्मयी शव्तिमे व्यक्त है, वह 3७ 
पद और अर्थ, रूप और नामका परम मूल, बीज और गर्भाशय 
हँ--वह स्वयं ही, अपने पूर्ण रूपमे, इंद्रियातीत परम भाव हैं, 
मूलभूत एकत्व है, वह कालातीत रहस्य है जो परम पुस्पमे संपूर्ण 
व्यक्तके ऊध्वंमे स्थित और स्वतःसिद्ध है। अतः यह यज्ञ एक 


'अ ऊ मू--अ स्थूल और बाह्य जगतूका आत्मा विराट है, 
ऊ सूक्ष्म और आंतर जगत्‌का आत्मा तिजस' है, म्‌ गुप्त परम 
चैतन्य सर्वशक्तिमत्ताका आत्मा प्राज्ञ| हैँ, $& निरपेक्ष, तुरीय' 
है--माण्डूवय उपनिपत्‌। 
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साथ ही कम, ज्ञान और भक्ति तीनों है | 

जो जीव छस प्रकार जानता, भक्ति करता और अपने सारे 
कम अपनी सारी सत्ताकी महती शरणागतिके भावसे सनादर्न 
पुरुषको अपेण करता है उसके लिये ईइ़्वर सबवे कुछ और सर्व 
कुछ अलवर है। चह ईश्वरको इस जगतूका बह पिता जानती 
जो अपने वच्चोंकों पाछता, पोसता और उनपर अपनी दृष्टि 
रखता हूँ। वह इंश्वरकों वह भगवती माता जानता हैँ जो हमे 
अपनी गोदमें उठाये रहती है, हम छोगोपर अपने प्रेमके माधुये 
की वर्षा करती और इस विश्वको अपने सौदयंके रूपोर्स पर 
पूर्ण कर देती है। वह ईदवरकों वह आदिखप्टा जानता है जो 
"उस सबका उत्पादक हूँ, जिससे देण, काल और संबेसके गेंद: 
उत्पत्ति और सृष्टि होती है। बह ईव्वर्को समप्दिजग्त डे 
व्यष्टिमातके भाग्यका स्वामी और विधाता जानता है 
मनुप्यने अपने-आपको भगवानूको समर्पित कर दिया है उसे जग, 
<दैव और अनिदिचत्‌ घटना-चक्र डरा नहीं सकता और मे का 
डुख और दुराचार उसे व्याकुठ ही कर सकता हैं। जिस 
पुरुपकी आंखें है उसके लिये ईदवर मार्ग है जौर ईईबर ही 


4५5 


है (खपड 


उसकी यात्राका गंतव्य स्थान हैं, यह वह मार्ग हर जिसमें कोई 
अपनेको खोता नहीं और यह बह गंतव्य स्थान हैं जिसके समीप 
चह ईश्वरके ही दिखाये रास्तेसे प्रतिक्षण निदचय ही जा रहीं हैं 
वह ईशवरकों अपनी और सारी सत्ताका स्वामी, अपनी प्रकृति- 


का धारणकर्ता, प्रकृतिस्थ आत्माका पति, उसका प्रेमी और पर्षे 
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अपने सब विचारों और कर्मोका अंतस्साक्षी जानता है। ईइवर 
ही उसका घर और देश हूँ, उसकी सब बासना-कामनाओंका 
आल्षयस्थान हैँ, सब्र प्राणियोंका अति समीपस्थ तथा मंगलूकारी 
ज्ञानी सुहद्‌ हैं। दृश्य जगतके सारे रूपोंकी उत्पत्ति, स्थिति और 
प्रलयथ उसकी दृष्टि और अनुभूतिर्में वही एकमेव ईश्वर हैँ जो 
अपने कालगत आत्माविभविकों उसकी सतत पुनरावर्तन-पद्धतिसे 
वाहर ले आंता, वना रखता और फिर अपने अंदर खीच छेता 
हैं। जो कुछ भी संसारमे उत्पन्न होता और नप्ट होता दीखता 
हैँ उसका अविनश्वर बीज औौर मूल वही है और वही उस सबके 
अव्यक्त भावका चिरंतन विश्वांतिस्थान है। वही हैँ जो सूर्य और 
अग्निकी उप्णतामे दाहक सत्ता हैं; वही हैं जो वर्षण और अवर्पण 
है; वही यह सारी भीतिक प्रकृति और उसका समस्त व्यापार 
हैँ। मृत्यू उसका नकाब है और अमरत्व उसका आत्मप्रकाश। 
वह सब जिसे हम लोग “है” कहते कहते है है, वही हैं और वह सब 
जिसे अभी लोग “नही है” कहते हे वह भी अनंतके अंदर छिपा 
हुआ है और उस अकथकी रहस्यमयी सत्ताका एक भाग हैं।' 
यह जो उत्तम परम पद हैं जो ही सव कुछ है, इसके समीप 
पहुंचनेका एकमात्र साधन सर्वोत्तम ज्ञान और भवित, एकमात्र 
मार्ग उसके प्रति पूर्ण आत्मोत्स्ग और शरणागति है। अन्य पर्म,. 
अन्य भजन-पूजन, अन्य ज्ञान, अन्य साथन भी अवश्य ही अपने- 
अपने फल देनेंवाले है, पर वे फल अल्पकालीन होते हैँ और केवल 
दैवी संकेतों और रूपोके भोग देकर ही समोप्त हो जाते हे। 
हमारे लिये, हमारी मनोभूमिकी तोलके अनुसार, वाह्मय और आतरः 
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जान, बाद्य और आर साथन सुझे खाते है। बाह्य घर्मे बाय 
देयदका पृदन और बाह्य चूरावा सापन हे: इसके साथ अपने 
पाप खाकर सुद्ष होते जोर झासखोंके बाद बिधासका पूर्ण पाते 


लिये प्रवुलि-प्रयान सैसिम संदाचाश्तिकों प्रास्ल होते 


वे बाह्य योगके विधिदय प्रयोग ऋर्ते #।. पर्स उसया हादसे 


स्न्क 


डुस पाथिय जीदनफ सध्बर सुर-दू यो प्थ्नात्‌ ब्च्हं भोग प्रार्ट 
करना होता हैं, ये बह महान्‌ सुख चाहते है जो दहलोशा नहीं 


दे सकता, पर फिर भी वह सु इस संझुचिल और दुःअप्रवात 


जगतूसे शक विधालतर लोहा खुस होनेपर भी है बैयश्तिक और 
ल्ौकिक द्ी। और जो कुछ वे प्राप्त करना चाहते है. उसे 
क्षद्धा और त्रिविपूर्वक प्रसत्तनसे प्राप्त करते है। जड़ जीवन जोर 
पार्यिव कर्म हो हमारे बैयविसक जीवनका सारा धोन्र नद्ीीं है, 

ही ग्रह ब्द्माण्टका एकमात्र जीवन-प्रकार ६। अन्य छोड़ भी 
है-“स्वर्गलोक विश्ञालमू--और उनमें यहांड्ी अपेक्षा अध्विक आतेंद 
हैं। इसलिये प्राचीन समयके श्रीती बेदशथीका बराह्यार्थ सीसते, 
पराप-ज्ञालन कर पवित्र होते, देवताओके दर्सन-रुपर्सनकी सुधाका 
पान करते और यजन्याग्रादि तथा पुण्य क्मोद्रारा स्वर्गंके भोग 


उनका प्रयल करते थे। जगत्‌के परे कोई परम वस्तु 


संबत्रम यह जो दृढ़ विध्वास हैं और, इससे भो अधिक, दिव्य 


डाकका धराप्त होनेका यह जो प्रयास है इससे जीवकों अपने 
सावक्रमणर्म वह बल प्राप्त होता है जिससे स्वर्कके उत सुसोंकों 


आप्त कर के जिनपर उसकी श्रद्धा और प्रयास केंद्रीमूत हुंटे 
हो। परंतु यहासे जीवको फिरसे मर्त्वलोकमें आना पड़ता है, 


योकि इस लोकके जीवनके वास्तविक उद्देव्यका उस्ते कोई पता 
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नहीं चला, उसकी कोई उपलब्धि नहीं हुई। इसी लोकमें, अन्यत्र 
कही नही, परम पुरुष परमेद्वरकों जानना होता हैं, जीवकी सदोप 
भीतिक मानवश्रकृतिमेंसे उसकी देवी प्रकृतिका विकास कराना 
होता है और ईश्वर, मनुष्य और जगत्‌के साथ एकत्वके, हारा 
जीवनका समग्र विशज्वयाल सत्य दृढ़ निकालना, उस सत्यमें जीना 
और उससे जीवनको प्रत्यक्ष रूपसे आश्चर्यजनक बनाना होता हूँ। 
उसीसे जनन-मरणका छंवा चक्कर पूरा होता हैं और परम फल 
पानेका अधिकार प्राप्त होतो हैं। मानवजन्मसे जीवको 
'मिलनेवाला यही शुभ अवसर हैँ और जबतक इसका प्रयोजन 
सूर्ण नहीं होता तबतक जन्म-मरणका चक्कर बंद नहीं होता। 
ईव्वरभक्त इस विश्वव्रह्माण्डमें मानवजन्मके इस परम प्रयोजनकी 
ओर अनन्य प्रेम और भक्तिके द्वारा सतत आगे बढ़ता रहता 
हु। इस प्रेम ओर भक्तिसे वह परम पुरुष परमेश्वर और जग- 
दात्मा जगदीब्वरकों अपने जीवनका लक्ष्य बना लेता है--अपनी 
अहंताकी ऐहिक या पारलौकिक भोगोंकी तृप्तिकों नहीं। उसके 
सारे चितन और दर्शनका भी वही एक उद्देश्य हो जाता हैं। 
देखना केवल एक भगवानूको, प्रतिक्षण उन्हीके साथ एकत्वमें 
रहना, सब प्राणियोमे उन्हीसे प्रेम करना और सब पदार्थोमें उन्हीं- 
का आनंद लेना--यही उसके आध्यात्मिक जीवनकी संपूर्ण स्थिति 
होती है। उसका भगवह॒र्शन उसे जीवनसे अलग नहीं करता, 
न जीवनकी पूर्णताका कोई भाग उससे छूटता है; कारण भग- 
वान्‌ स्वयं ही उसका सर्वविध कल्याण करते और उसका अंत- 
बाह्य सारा योग और क्षेम वहन करते हे--योगक्षेम वहाम्यहम्‌ । 
स्वर्ग-लुख और ऐहिक सुख उसकी सम्पदाकी केवल एक अल्प-सी 
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छाया हैं; क्योंकि ज्यों-ज्यो वह भगवद्रपानुरुप होता जाता हैं 
त्योंत्यों भगवान्‌ भी अपनी अनत सत्ताकी सारी ज्योति, शक्ति 
और कआआनंदके साथ उसके ऊपर प्रवाहित होने रूगते हे।' 
सावारण छोक-धर्म समग्र भगवानूसे इतर अंशदेवताओंका 
यजन है। गीता प्राचीन वैदिक वरके ही तत्कालीन विकसित 
वहिरंगसे प्रत्यक्ष उदाहरण छेती है; इस बाह्य पुजनकों गीताने 
अन्य देवताओंका या बसुरुद्वादित्यहूप पितरोका अथवा भौतिक 
शक्तियों और भूत-प्रेतोका पूजन कहकर बखाना है। मनुप्य 
सावारणत: अपना जीवन और कर्म भागवती सत्ताकी अपनी समझ 
या दृष्टिमें जंचनेवाली अंश-शक्तियों और अंगस्वरुपोंको, विशेषतः 
ऐसी शक्तियों और स्वरुपोंको अपित करते हैँ जो उनके निकट 
भक्ति और भनुष्यके अंदरकी मुख्य-मुसख्य चीजोंके प्रतिर्पक होते 
है अथवा जो उनके सामने उनकी अपनी मानवता ही अतिर्देव 
रूपमे प्रतिभासित करते है। यदि मनुप्य इस प्रकारका भजन- 
इन श्रद्धाके साथ करते है तो उनकी श्रद्धा अन्यथा नही होती; 
आाएग भक्त भगवानके जिस किसी भी प्रतीक, रूप या भावमें 
उन्हें भजता है, “थां यां तनुं श्रद्यया अति” जैसा कि अन्यत्र 
कहा हैं, भगवान्‌ उसे स्वीकार करते है और जैसी उसकी श्रद्धा 
होती है वैसे हो बनकर उससे मिलते हें। सत्र सच्चे धार्मिक 
विदवास और साधन यथार्थमे एकमेव परमेज्बर और जगदीश्वर- 
की खोज है; क्योकि भगवान्‌ ही मनुष्यके सारे यज्ञों और तपों- 
के एकमात्र स्वामी है और उसके सारे येत्त और अभीप्साके अनंत्र 
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भोकता हे। पूजा-अचोका प्रकार चाहे कितना ही छोटा था 
तीचा हो, परमेद्वरकी वन्ल्पता चाहे कितनी ही मर्यादित हो, 
आत्मोत्स्गंका भाव, श्रद्धाविश्वास, अपने ही अहकारकी पूजा 
अरर जड़ प्रकृतिकी परिच्छिन्नताके परे पहुंचनेका प्रयास चाहे कितना 
ही संकुचित हो, उससे मनुष्यके आत्मा और मसर्वात्माके बीच 
संबंधका कोई-न-कोई घागा वन ही जाता हैँ और कुछ-न-कुछ 
मिलता ही हैं। तथापि यह मिलना, पूजासे मिलनेवाऊला यह 
फल ज्ञान, श्रद्धा और करके अनुसार ही होता है, इनकी मर्या- 
दाओंका वह अतिक्रैेम नहीं कर सकता, और इसलिये उस महत्तर 
परमेश्वर-जञानकी दृष्टिसे, जिसक्ते द्वारा ही आत्मसत्ता और 'भूत- 
भावके असली स्वरूपका पता चलता हैं, यह निम्न कोटिका 
आत्मोत्सर्ग आत्मोत्स्गके सच्चे और परम विधानके अनुसार नहीं 
होता । ऐसी पूजा परम पुरुष परमेश्वरके समग्र स्वरूप और 
उनके आत्माविर्भावके तत्त्वोंके ज्ञानपर प्रतिष्ठित नहीं होती, बल्कि 
बाह्य और आंशिक हरूपोंमें ही इसकी आसवित होती है--न साम्‌ 
अभिजानन्ति तत्वेन। अतः इसके द्वारा होनेंवाला आत्मदान 
भी अपने लक्ष्यमे मर्यादित, हेतुमें अहभावयुक्त, कर्म और दान- 
क्रियामें आशिक और अयथार्थ होता हे--यजन्ति 'अविधिपूर्वकम्‌ । 

भगवान्‌को समग्र रूपमें देखनेसे समग्र चेतन्ययुक्त आत्मसमर्पण 

चनता है; वाकी जो कुछ हैँ वह उन चीजोको प्राप्त होता है 

जो चीजें अपूर्ण और आशिक है और उसे फिर उन चीजोंसे उप« 

राम होकर महँत्तर आत्मानुसंधान और विशालतर परमात्मानुभवसे 

अपनें-आपको विशाल, बनानेके लिये लौट आना पडता है। परंतु 

परम पुरुष और विश्वात्मपुरुषको ही केवछ और सर्वथा प्राप्त 
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करनेका यत्व करना उस समग्र ज्ञान और सुफलको प्राप्त होना है 
जिसे अन्य मार्ग प्राप्त कराते हे जब कि साधक किसी एक पहलुसे 
परिच्छिन्न हुआ नहीं रहता यद्यपि सव पहलओंमें उन्ही एक भगवानूकी 
ही सत्ताको अनुभव करता है।इस प्रकारका यत्त पुरुषोत्तमकी और 
आगे बढ़ता हुआ सभी भगवदीय रूपोका समालिगन करता है। 
यह पूर्ण जात्मसमर्पण, यह अनन्य शरणागति ही वह भर्वित 
है जिसे गीताने अपने समन्‍्वयका मुकुट बनाया है। सारा कर्म 
ओर साधन-प्रयास इस भक्तिके हारा परम पुरुष और विदववा्म- 
पुरुष जगदीश्वरके प्रति समर्षणमें परिणत होता है। भगवाद्‌ 
कहते है, “जो कुछ तुम करते हो, जो कुछ भोगते हो, जो के 
होमते हो, जो कुछ दान करते हो, जो कुछ मनसा कर्मणा तप 
करते हो, उसे मुझे अर्पण करो।” यहां छोटीसे छोटी चीज 
जीवनकी सामान्यसे सामान्य घटना, हम जो कुछ हे या हमारे 
पास जो कुछ हैं उसमेंसे किचित्‌ भी जो दान किया हो वह दी , 
छोटेसे छोटा काम भगवदीय संबंध, थारण करता और 
भगवानूके ग्रहण करने योग्य समर्पण होता है और मंगवान्‌ 
उसे अपने भकतकी जीवसता और जीवनको अधिकृत करनेंका 
सावव बना छेते है। तब कामकृत और अहंकारकृत भेद मिर्ट 
जाते हें। अपने कर्मका फछ अच्छा ही हो इस ,तरहकी कीई 
विकलता मनको नहीं होती, असुखद परिणामका कोई तिरस्कार 
नही होता, बल्कि सारा कर्म और फल उन परमेहवरको आर्विति 
कर दिया जाता है जिनके कि जगत॒के सारे कर्म और फल संदसे 
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हैँ ही। उस तरह कर्मके करनेवाले भकक्‍तको कर्मका कोई वर्धन 
नहीं होता। कारण अनन्य भावसे आत्मसमर्पण करनेसे सारी 
अहंभाव-प्रयुक्त कामना हृदयसे निकल जातो हैं और भगवान्‌ और 
ख्यप्टिजीवके बीच, जीवके पृथक जीवनके आंतरिक संन्यासके द्वारा 
पूर्ण एकत्व सिद्ध होता हँ। संपूर्ण चित्त, संपूर्ण कर्म, सपूर्ण फल 
>भगवानके अपने होते हैँ, इनका सारा व्यापार दिव्य रूपसे विशुद्ध 
और प्रवुद्ध प्रकृतिसे होता हैँ, ये परिच्छिन्न व्यष्टिभूत अहंकारकी 
कोई चीज फिर नहीं रह जाते। परिच्छिन्न प्रकृति इस प्रकारसे 
समपित होनेपर अनंत्तका एक मुक्त द्वार वन जाती है; जीव 
अपनी आध्यात्मिक सत्तामें, अज्ञान और वधसे ऊपर निकलकर 
ननातन पुरुषके साथ अपने णकत्वमें लौट आता हैं। सनात्तन- 
पुरुष भगवान्‌का सब भूतोंमें अधिवास हैँ; सबमें वे सम हैँ और 
सब प्राणियोंके एकसे मित्र, पिता, माता, विधाता, प्रेमी और भर्त्ता 
हड। वे किसीके अत्रु नहीं, किसीके पक्षपाती प्रेमी नहीं; किसी- 
को उन्होनें निकाल वाहर नहीं किया हैं, किसीको सदाके लिये 
' नीच करार नही दिया हैँ, किसीकों उन्होने अपनी स्वैर स्वेच्छा- 
चारितासे भाग्यवान्‌ नहीं बनाया है, सब अज्ञानमें अपने-अपने 
चक्कर काटकर अंतमें उन्‍्हीके पास आते है। पर भगवानूका 
यह निवास भनुप्यमें और मनृष्यका भगवानूमें इस अनन्य भविति- 
द्वारा ही, स्वानुभूत होता और यह एकत्व सर्वागर्में तथा पूर्णरूपेण 
सिद्ध होता हैं। परमऊा प्रेम और पूर्ण आत्मसमपंण, ये ही दो 
चीजें हे इस मगवदीय एकत्वका सीवा और क्षिप्र मार्ग।' 
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हम सबके अंदर समरूपसे जो भागवती सत्ता है उसकी और 
कोई प्राथमिक माग सही हूँ लदि एक बार इस प्रकारसे श्रद्धी 
भौर हृदयकी सच्चाईके साथ तथा मूलत. पूर्णताके साथ संपूर्ण 
आत्मसमर्पण कर दिया जाय। सब कोई इस ह्वारपर खड़ें हों 
सकते है, सव इस मंदिरके अंदर प्रवेश कर सकते है, सर्वप्रेमीके 
इस प्रासादमे हमारे सारे सांसारिक भेद हवा हो जाते है। यहाँ 
पुण्यात्याका न कोई खास आदर है, न पापात्माका तिरस्कार; 
पवित्रात्मा और आास्त्रविधिका ठीक-ठीक पालन करनेवाला सदा 
चारी ब्राह्मण और पाप और दुःखके गर्भसे उत्पन्न तथा मनुप्यों- 
द्वारा तिरस्कृत-बहिप्कृत चाण्डाल दोनों ही एक साथ इस रास्ते 
पर चल सकते हे और समान रूपसे परा मुक्ति और सनातनके 
अंदर परम निवासका मुक्त द्वार पा सकते है। पुरुष और स्त्री 
दोनोका ही भगवान्‌के सामने समान अधिकार है; कारण भाग: 
वत आत्मा मनृप्योको देख-देखकर या उनकी सामाजिक प्रतिष्ठा 
या मर्यादाकों सोच-सोचकर उन्हे वैसा आदर नहीं देता; सब 
“बिना किसी मभध्यवर्त्ती था वाधक झार्तके सीधे उसके पास री 
सकते हे। भगवान्‌ कहते हे कि, “यदि कोई महान्‌ दुराचारी 
भी हो और वह अनन्य और संपूर्ण प्रेमके साथ मेरी ओर देखें 
तो उसे साधु ही समझना चाहिये, उसकी प्रवृत्तिगील संकत्प- 
शवित स्थिरभावसे और पूर्णरूपेण ठीक रास्तेवर आ गयी है। वह 
जल्द धर्मात्वमा बन जाता और शाइ्वती गांति छाभ करता है। 
अर्थात्‌ पूर्ण आत्मसमर्ण करनेवाछा मन आत्माके सब द्वार परे 
खोल देता है और आत्मसमर्पणके जवाबर्में मनुष्यके अंदर भेग- 
वानूका अवतरण और आत्मदाम ले आता हैं और इससे मिम्नगा 
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अक्ृतिके परा बात्म-प्रकृतिमे अति शोध्य रूपांतर-साथनके द्वारा 
हमारे मदर जो-जो कुछ है बह भागवती सत्ताके विधानके अनु- 
रूप और तद्रप हो जाता है। भात्मसमर्पणका संकल्प अपनी 
शवितिसे ईश्वर और मनुप्यके बीचके परदेकों हटा देता है; प्रत्येक 
'मूलकों मिटा देता और प्रत्येक विध्लको नप्ट कर डालता है। 
जो लोग अपनी मानवी शक््तिके भरोसे ज्ञान-साधन या पुण्यकर्म 
अथवा कठोर तपके द्वारा उस महत्पदकों लाभ करनेकी इच्छा 
करते हे वे बड़े कप्टसे क्षपने रास्तेपर आगे बढ पाते है; परंतु 
जीव जब अपने अहकार और कर्मोको भगवान्‌कों समर्पित कर 
देता है तव भगवान्‌ स्वय चले आते और हमारा वोह उठा छेते 
है। अजानीको वे दिव्य ज्ञानका जालोक, दुर्वलकों दिव्य संकल्प- 
का बल, पापात्माकों दिव्य पवित्रताकी मुक्तिदायिनी स्थिति, 
दु.खीको अनंत आत्मसुख और आनंद ला देते हें। उनकी दुर्बलता 
और उनके मानवी वलका लड़खड़ाना उनकी इस क्ृपामे कोई भेद 
करनेका कारण नहीं होता। “ही मेरी प्रतिज्ञा हैं,” अर्जुनसे 
भगवान्‌ स्वयं कहते हे कि, “जो कोई मेरी भक्ति करता है उस- 
का नाश नही होता ।” पहलेका प्रयास और तैयारी, जैसे ब्राह्मण- 
की बुचिता और पवित्नता, कर्म और न्ञानमें श्रेष्ठ राजपिका प्रवुद्ध 
चर इत्यादिका इसीलिये महत्त्व हैं कि इनसे प्राकृत मानवजीव- 
के लिये यह विशाल दर्शन पाना और आत्मसमर्पण करना सरल 
होता है; परंतु इस प्रकारकी तैयारीके बिना भी जो कोई मनुष्य 
प्रेमी भगवान्‌की घरण छेते हे वे चाहे वेश्य हों जो किसी 
समय धनोपार्जन तथा उत्पादन-श्रमके तंग दायरेके अंदर फंसे रहा 
करते थे या शूद्र हों जो सहत्रों कठोर प्रतिबंधोंमें आवद्ध रहते 
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थे या स्त्री-जाति हों जिसके आत्मविस्तारके चतुददिकू समाजने 
एक संकुचित वर्त्ुल खीच रखा है और इस कारण जिसकी उदन्नति- 
का मार्ग बराबर रुद्ध और प्रतिहत रहा है, ये दी क्यों वर्ल्कि 
ने पापयोनि भी जिनके ऊपर उनके पूर्वकर्मने खराबसे खरावे 
जन्म छादा है, जो जातिवहिष्कृत हे, बछूत है, परिया-चाण्डाल 
है वे भी अपने सामने भअगवानके पट खुले हुए पाते हे। आशध्या- 
त्मिक जीवनमें वे सब वाह्मय भेद जिन्हे मनुष्य इस कदर मानते 
हैँ, क्योंकि उनका ताप बहिर्मुख मनके लिये इतना दुःसह होता 
है, भागवत ज्योतिकी समता और पक्षपातरहित भक्तिकी सर्व- 
शर्क्तिमताके सामने बिलकुल हवा हो जाते है।' 

यह पाथिव जगतू जो हंदमय है और उपस्थित घड़ी और 
क्षणके तात्कालिक क्षणिक संबंधोसे बंधा हुआ है, भनुष्यके लिये 
तबतक संग्राम, दुःख और शोकका ही स्थान है जबतक कि वर 
इन सब चीजोमे अठका हुआ यहां रहता है और इल्हीके हारा 
उसपर छादे जानेवाले विधानको अपने जीवनका विधान मानती 
हैं। इससे मुक्त होनेका मार्ग वाह्यसे हटकर अंदरकी ओर सुड़ना 
है, मनको अपने वोझके नीचे दवानेवाले और प्राण जौर शरीर 
की क्यारियोमे उसे कंद करनेवाले भौतिक जीवनने बाहरका यह 
जो दिखावा खड़ा किया है इससे हटकर उस भागवत सत्यकी 
ओर चलना है जो भागवत सत्तत््व आत्माकी मुक्त स्थितिमेसे 
होकर अपने-आपको व्यवत करनेकी प्रतीक्षा कर रहा हैं। संसारका प्रेम) 


यह आवरण भगवानूके, सत्यके प्रेममे अवश्य रूपातरित हौना चाहिये । 
* (३ 
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जब इस गुप्त और अंतःस्थित ईशवरका पता ऊूमगता और उसका 
समालिगन किया जाता है तव हमारी सारी आत्मसत्ता और सारा 
जीवन ऊपर उठ जाता और एक विरुदाण रूपांतर साधित होता 
हँ। जो निम्नगा प्रकृति अपने बाह्य कर्मों और दिखावोंमें 
निमग्न रहती हू उसकी अज्ञानमयतामें फसे रहनेके स्थानमे वह आख 
खुझ जायगी जो सर्वत्र ईदवरकों देखने लगेगी, सर्वत्र आत्माकी 
एकता और सार्वत्रिकताको अनुभव करने लगेंगी। संसारका दुःख- 
दर्द सर्वानेंदके आनंदमे अपनें-आपको खो देगा; हमारा दौववेल्य, 
प्रमाद और पाप सर्वग्राही और सर्व-रूपांतरकारी शवितमें, सना- 
तनकी सत्यता और शुचितामें परिवर्तित हो जायगा। भागवत 
चैतन्यके साथ अपने अंतःकरणकों एक करना, अपनी स््ृर्ण भाव- 
मय प्रकृतिकों सर्वत्र भगवानके प्रति प्रेमहूप वना देना, अपने सब 
कर्मोकों त्रिभुवननाथके प्रीत्यर्य यत्म बना देना और अपनी सारी 
उपासना और अभीष्साको उनकी भक्ति तथा आत्मसमर्पण बना 
देना, संपूर्ण आत्मभावकों संपूर्ण अभेदभावके साथ भगवान्‌की ओर 
लगा देना--यही एक रास्ता हूँ जिससे मनुप्य इस सांसारिक 
जीवनसे ऊपर उठकर भागवत जीवनको प्राप्त हो सकता हैँ। 
भागवत प्रेम और भक्तिके संब्रंधमें गीताकी यही शिक्षा है, इस 
प्रेम और भक्तिमें जान, कर्म और हृदयकी चाह सब एक परम 
एकत्वने एक हो जाते हे, उनकी सारो विभिन्नताएं घुलमिक जांती' 
हैँ, सब तंतु एक पटके तानें-वाने बन जाते हे, एक महान एकी- 
करण होता है, एक विश्ञाल अभेदभाव विस्तृत होता हैँ।' 
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अब हम गीतातगत योगके उस अंतरतम सारतत्त्वमें आ गगें 
हैं जो ग्रीतोपदेशका समस्त जीवन-इवसन-मूल केद्रविवु है। में 
हम बिलकुर स्पष्ट रूपसे यह देख सकते हे कि परिच्छिन्न भार्तेत 
जीव जव अहकार और निम्नगा ग्कृतिसि हटकर स्थिर, शाँत और 
अविकार्थ अक्षर आत्मामें जा जाता है तव उसका आरोहण केवर्ल 
एक प्रथम सोपान, एक प्राथमिक परिवर्तनमात्र होता हैं। और अब हैंगे 
यह भी देख सकते हे कि गीतामें आरंभसे ही ईव्वरका, मार्विवः 
रूपमें परमेश्वरका क्यों इतना आग्रह किया गया है--छन्र परमेइंवर- 
का जो “अहं, मास” आदि पदोंसे अपने-आपको सूचित करते ह 
और ऐसा मालूम होता है कि ये जब्द किसी महान्‌ निगूह और 
सर्वत्रावस्थित उन परमात्माका संकेत करते है जो सब छोकोंके 


५०48 
महेश्वर और मानवजीवके नाथ है और जो उस अक्षर आर्ती- 
सत्तासे भी महान्‌ है जो अक्षर जात्मसत्ता सदा भांत और अचल 
रहती और प्राकृत विव्वके अंतर्वाह्म दृश्योंसे निस्तर अलिप्त वनी 
रहती हैं। 
है." 
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सारा योग भगवान्‌की सोज हूँ, सनातन पुरुषके साथ मिलनकी 
ओर प्रस्थान है। भगवान्‌ और सनातनके संब्ंधर्में हमारी भावना 
जिस अंदातक पूर्ण होगी उसी बद्तक हमारा सोजफा मार्ग तथा 
हमारा मिलन प्रगाढ और पूर्ण होगा और हमारा साक्षात्कार 
समग्र । मनुष्य जो मानबजीव है, अपनी परिच्छिन मन-बुड्धिके 
रास्तेसे अपरिच्छिन्न जनतकी ओर चलता हैं और दइसलिये उसे इसी 
परिचख्छिन्नका कोर्ड समीप द्वार उस अनतवकी ओर खोलता पड़ता है। 
बहू कोई ऐसी भावना दृढ़ता हैँ जिसे उसकी बुद्धि पक सके, 
अपनी प्रकृतिकी किसी ऐसी शवितकों चुन छेता हैं जो अपने 
स्वोन्नतिसाधक बऊसे उस अनंत सत्यतक पहुंच जाय और उसे छू 
के जो रवयं उसकी वृद्धिकी ग्रहणशक्तिके परे है। उस अनंत 
सत्वके तो असंख्य रूप, असस्य वाचक शब्द और असख्य आत्म- 
संकेत हे। इन्हीमेंसे कोई एक रूप देखनेका बह प्रयास करता 
है जिसमे उसीकी भक्तित करके प्रत्यक्ष अनुभतिके द्वारा वह उस 
अप्रमेय सत्यको पा के जिसका कि यह एक प्रतीक है। यह द्वार 
चाहे कितना ही तंग हो, यह यदि उसे आकपित करनेवाली 
विभालताको प्राप्त होनेकी कुछ भी आशा दिलाता हैँ, यदि उसकी 
आत्माकों पुकारनेवाले तत्‌” की अथाह गभीरता और अगम्य 
उच्चताके रास्तेपर यह उसे छा खड़ा कर देता हैं तो उतनेसे उसे 
संतोप हो जाता है। और जैसे वह उसकी ओर आगे बढता है 
वैसे वह उसे ग्रहण कर छेता है--यें यया मां अपद्न्ते। 

दार्शनिक - बुद्धि तात्तविक ज्ञानके छारा सनातनकों प्राप्त 
होनेका प्रयास करती हूै। ज्ञानका कर्म है बुद्धिके द्वारा 
ग्रहण करना और परिच्छिन्न बुद्धि लिये इसका अर्थ होता 


श्श्ट गीता-प्रवंध 


हैं लक्षण करना और निर्धारित करना। परंतु अनिर्वार्यको 
निर्बारित .करनेका एकमात्र मार्ग किसी-म-किसी प्रकारका सार्वत्रिक 
नियेध अर्थात्‌ “नेति नेति" ही होता हैं। इसलिये धृद्धि सनातन- 
संवंधी जो कोई कल्पना करती है उसमेंसे उन सव चीजोंको हृटाती 
चलती है जो इद्वियो और हृव्य दथा चुद्धिद्वरा परिच्छिन्न 
होनेव्ाली प्रतीत होती है। आत्ना और अनात्मा, नित्य अक्षर 
जय आत्मसत्ता और अन्य सब प्रकारके जीवन, इन दोनोंके 
चीच--महा ओर मायाके बीच, अनिवेबनीय सहस्तु जौर अनि- 
वंचनीयका व्रिवंचन करनेका यत्तन करनेवाले पर निर्ववन न कर 
सकतेवाके सब पदार्षोके बीच--कर्म और निर्वागके बीच, विश्व- 
प्रकृतिकाी कल्पना, उसकी निरंतर क्रियाणीलताके साथ ही उसकी 
चिरंतन क्षणभंगुरता और उसकी कल्पता और कर्मका एक ऐसा 
निरपेक्ष अनिवेचनीय परम लिपेध जो प्राण, मन और कर्मसे सर्वना 
रिक्त हैं, इन दोनोंके बीच पूर्ण विरोध खड़ा किया जाता है। 
वित्यको पानेके लिये जानकी वलवती प्रवृत्ति अनित्व पदार्यमात्रसे ह्‌दा 
ले जाती है। जोवनके मूलकी ओर छौट चलतेके लिये जीवन- 
का नियेच करती है, हम जो कुछ समझते हैँ कि हम हे उससे 
निकलकर जीवनके अनाम अपीर्फेय सत्तत्वकों पानेके लिये 
अभी जो कुछ है“से भालूस होते है उसीका निषेव कर देती 
है। हृदयकी कामनाएं, मनके कर्म और बुद्धिकी रल्यनाए हटा 
दी जाती है; अंतर्में ज्ञानतकका निवेध किया जाता और अभेद और 
अज्ेयम उसका अंत किया जाता हैं। उत्तरोत्तर बढ़नेवाली 
निष्किय शांतिका थेह माय जिंसका अंत निरपेक्ष नैष्कम्येंमें होता 
है, इस भायाक्ृत जीवको जथवा यह कहिये कि जिन सब संस्कारों- 
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की इस गठरीको हम अपना-आप कहते है, उसकी आपेकी कल्पना- 
को ख़त्म कर देता, जीवनस्पी झूठका अंत करता और स्वय निर्वाणमें 
समाप्न हो जाता हैं । 
परंतु स्व-निषेधका यह कठिन वात्त्विक मार्ग, कुछ लछोकोत्तर 
प्रकृतिवाले व्यक्तियोंकों भले ही अपनी ओर आकपित करे, सर्वे- 
सामान्य देहधारी भनुृप्योंके लिये सुखावह नहीं हो सकता, कारण 
यह मार्ग मनुष्यकी जो विविध प्रकारकी प्रकृति है उसकी सब 
वृत्तियोकों सनातन परमकी ओर प्रवाहित होनेका कोई रास्ता 
नही देता। मनुष्यकी केवछ तात्विक विचारबुद्धि ही नहीं बल्कि 
उसका लालसामय हृदय, कर्मप्रवण मन, किसी ऐसे सत्यका अनु- 
संघान करनेवाली उसकी ग्रहणशील बुद्धि जिसमें उसका जीवन 
और सारे जगत॒का जीवन एक बहुविध कुंजीका काम करते हैं, 
इन सबकी ही उन नित्य और अनंतकी ओर अपनी एक विशेष 
प्रवृत्ति है और ये सभी उसमें अपना भगवदीय मूल और अपने 
जीवन तथा अपनी भ्रकृतिकी चरितार्थता ढूंढ़नेमे यत्नवान्‌ है। इसी 
प्रयोजनसे भक्ति और कर्मके साधक धर्म उत्पन्न होते हे, इनकी 
यह सामर्थ्य हूँ कि ये हमारे मानव भावकी अत्यंत कर्मशील और 
विकसित शाक्तियोंको संतुप्ट करते और भगवान्‌की ओर छे जाते 
है, कारण, इन्हीसे प्रारंभ करनेसे ज्ञान अव्यर्थ होता है। बौद्ध 
धर्म जो इतना तपशप्रधान है और केवल जगन्मिथ्यात्वकों ही नहीं 
वल्कि अहं-मिथ्यात्वको भी इत्तनी कट्टरताके साथ माननेवाल् हैं 
उसे भी अपनी मूछभित्ति छोकोत्तर कम्मनुप्ठानपर ही रखंयी पड़ी 
और भक्तिके स्थानमें जागतिक प्रेम और करुणाकी एक विशेष 
आध्यात्मिक भावुकताको ग्रहण करना पड़ा, क्योंकि ऐसा करनेसे” 


है 


१४० गीता-अवबंध 
ही बौद्ध धर्म मानवजातिके लिये एक जमोध मार्ग, एक सच्ची 
मुवितिप्रद धर्म वव सकता था। जनतूको भ्रम 'माननेवाले मार्वाः 
वादतकको, कर्म और मनकी उपाधियोके संबंबमें उसकी इतनी 
आत्यंतिक तकंनिप्दुर असहिप्णुताके होते हुए भी, मनुष्य और 
जगत्‌ तथा जगतूमे स्थित ईश्वरकी तात्कालिक और व्यावहारिक 
सत्ता इसीलिये मात लेनी पड़ी कि यह सावनका प्रथम सीपान 
और प्रस्थानका सुविधाजनक प्रारंभ-स्थान वन सकता है; जो 
वात मायावादके सिद्धातमें नहों आती वही वात, मनुष्यकी वंदी- 
वस्था और मृक्तिके लिये उसके प्रयासको किसी प्रकार वास्तविक 
करार देनेके लिये, मान लेनी पड़ी। 

परंतु कर्मप्रधान और भक्तिप्रधान धर्मोमें जो दुर्बलता हैं वह 
यह हैँ कि वे किसी भगवदीय विग्रह तथा परिच्छिन्नकी मेंगें- 
वत्तामें बहुत अधिक आसबत रहते हें। और जब वे अपरिच्धिन 
अनंत भगवानूकी भावना करते भी है, तव भी उनसे ज्ञानकी पूर्ण 
तृप्ति नही होती क्योकि वे उसकी चरम और परम स्थितितर्क 
जानेका कोई प्रयास नहीं करते। ये धर्म सनातनमें पूर्ण लगे 
ओर तादात्यके द्वारा उसके साथ पूर्ण मिलनके बहुत ही ईवेर 
रह जाते हे--यद्यपि उस तादात्म्यत्तक किसी अन्य मार्गेसे (यर्दि 
तात्तविक दृष्टिको छेकर न सही, क्योकि वहां सब प्रकारके एकी- 
भावका आधार हैं) मनुप्यके अंदर जो आत्मा स्थित है उसे किसी- 
न-किसी दिता पहुचना ही होगा। इसके विपरीत वुद्धिप्रवान 
“निष्क्रिय अध्यात्मवृत्तिमे जो दुवेलता है वह यह है कि वह अति 
तात्तिवक निप्ठाके द्वारा इस परिणामपर पहुंचती और अतमें उसे 
मानव जीवको ही न-झुछ अथवा एक अयधार्थ कल्पनामात्र बता 
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डालती हैँ जिसकी सारी अभीप्साका लक्ष्य अपने साधनकालमें 
सतत रूपसे इसी तादात्म्यरूप मिलनको प्राप्त होना रहा है; 
कारण जीव और उसकी अभीप्साके बिना मुक्ति और मिलनका 
कुछ अर्थ नहीं हो सकता। यह विचारमार्ग जीवसत्ताकी अन्य 
शक्तियोंकोी जो कुछ थोडीसी मान्यता देता भी है उसे भी एक 
ऐसे कनिष्ठ प्रारंभिक कर्मकी कोटिमें डाल देता हैँ जो सनातन 
और अनंतका किसी प्रकार पूर्ण या संत्तोपजनक रूपसे साक्षात्कार 
करनेमें समर्थ नहीं। पर ये चीजें भी जिन्हें यह विचारमार्ग 
अनुचित रूपसे अवरुद्ध रखता है अर्थात्‌ कार्यक्षम मन--संकल्प, 
भक्तिका विकल प्रवल प्रवाह, प्रत्यक्ष प्रकाश और चिन्मय प्राज 
पुरषका सर्वेसमालिगनशील अंतर्जान--ये सब चीजे--भगवानूसे 
ही आती हे, उन्हींकी स्वरूपगत शक्तियोंको निरूपित करती है 
और इसलिये उन्हींमें--जों इनके मूल हे--इनके होनेंका कोई- 
न-कोई औचित्य होना ही चाहिये और उन्हीमें इनकी स्व-परि- 
पूर्णताकी प्राप्तिका कोई-न-कोई शक्तिशाली मार्ग भी। इनका 
यह जो स्वत.सिद्ध प्राप्तव्य है उसे जो ज्ञान अप्राप्त ही छोड़ देता 
है, वैसा कोई भगवत्संवंधी ज्ञान पूर्ण, सिद्ध और सर्वतः संतोप- 
जनक नहीं हो सकता न कोई ऐसा ज्ञान सर्वथा ज्ञानयुकत हो 
सकता है जो आत्मानुसंधानकी अपनी असहिष्णु संन्यासवृत्तिसे भग- 
वान्‌के इन विभिन्न मार्गके पीछे रहे हुए आध्यात्मिक सत्तत्त्वका 
निपेध करता अथवा केवल ज्ञानके अभिमानसे इन्हे तुच्छ 
समझत्ता है। 

गीताके जिस केद्रस्थ विचारमे उसके सब धागे एकत्र और 
एकीमूत होते हे उसकी सारी महत्ता एक ऐसी भावनाकी समन्वय- 
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सावकतामे हैं जिस भावनामें जगत्‌के अंदर मानव जीवकी समूची 
अेछेतिकों मान्यता मिलती और एक विश्ञार और ज्ञानयुक्त एकी- 
करणके द्वारा उसकी उस परम सत्य, शक्ति, प्रेम, सत्स्वरूप- 
संवंधिनी वहुविव आवश्यकताका औचित्य सिद्ध होता है जिसकी ओर 
हमारा मानव भाव संसिद्धि और अमृतत्व तया उत्कृष्ट 
नंद, शक्ति और शांतिकी खोजमें मुड़ा करता है। ईश्वर, 
मनुष्य और जागतिक जीवनकों एक अतिव्यापक आध्यात्मिक 
दृष्टिसे देखनेका नह एक प्रवकू और विश्ञालू प्रयास हैं। अवश्य 
ही यह बात नहीं है कि गीताके इन अठारह अध्यायोमें सब कुछ 
था गया हो और एक भी वात छूटी न हो, कोई आध्यात्मिक ! 
जतल्या अब भी ऐसी न हो जिसे हल करना अभी वाकी हो; 


जा चुकी हूँ कि हम लोगोके लिये इत्तना ही काम वाकी है -कि 
'जो जगह इसमें खाली हो उसे, भर दें, जो वीजरूपमें हो उसे 
विकसित करें, संशोधित करें, जहां अधिक जोर देना हो वहां 
अधिक जोर दे, इसमेसे जो विचारणीय बाते निकल सकती हों 
उन्हें निकाछे, जो बात संकेतमातसे कही गयी हो उसका विस्तार 
'करे और जो अस्पष्ट हो उसे विज्वद करे ताकि हमारी बुद्धिका 
और जो कुछ पकाजा हो, हमारे आत्मभावके लिये और जो -कुछ 
उाउज्यक हो उसका कुछ पता चले। स्वयं गीता अपने प्रदनोंके 
अदरसे ही उनका कोई सर्वेया नया समावान निकालकर सामने 
नहीं रखती। जो व्यापकता उसका लक्ष्य हैं उसतक पहुंचनेंके 
लिये गीताकों महान्‌ दार्शनिक संत्रदायोके पीछे रहे हुए मूल औप- 
निपद बेदातके समीप जाना पड़ता है; कारण उपनिवदोमे ही 
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हमें आत्मा, मानव जीव तथा समणप्टिजगत्‌का अत्यंत व्यापक, 
गभीर, जीवंत और समन्वित दर्शन होता है। परंतु उपनिषदोमं 
जो कुछ अंतर्नानदृष्टिसे प्राप्त ज्योतिर्मय मंत्ररूप और साकेतिक 
भापासे समाच्छन्न होनेके कारण बुद्धिके सामने खुलकर नहीं आता 
उसे गीता तत्पदचात्गलीन विचारणा और सुनिश्चित स्वानुभूतिके 
अकाणसे खोलकर सामने रखती है। 

गीता अपने समनन्‍्वयके टढांचेके अंदर उस तत्त्वानुसंबानको 
स्थान देतो है जो “जनिर्देश्य अव्यक्त अक्षर” के दृढनेवाले उपा- 
सक किया करते है। इस अनुसंचानमें रूगनेवाले भी “भाम्‌ 
(मुझे) पुरुषोत्तमको--परमात्मा और परमेश्वरको--प्राप्त करते 
कहै। कारण उनका परम स्वतःसिद्ध स्वरूप अचित्य है, वे “अचि- 
कत्यरूपम” हैं, वह छूप देशकालाह्यपरिच्छिन्न सर्ववस्तुस्वरूपोंका 
कैवल्यस्वरूप है, वुद्धिके लिये सर्वधा अचितनीय। निपेवस्वरूप 
'निष्क्रिवता, मौनवृत्ति, जीवन और कर्मके संन्‍्यासका मार्ग जिससे 
लोग अनिदश्य परम स्वरूपके अनुसंबानमें लगते हे, गीताकी दर्शन- 
अगाछीमें स्वीकृत और समर्थित है, पर केवछ एक गौण अनुज्ञाके 
रूपसे । यह नियेवात्मक ज्ञानमार्ग सनातन ब्रह्मकी ओर सत्यके 
एक पहलकों लिये चलता हे और यह वह पहल है जहां “दुःख 
देहवद्भिरवाप्पते” प्रकृतिस्थ देहधारी जीवोंके लिये पहुंचना अत्यंत 
कठिन है; यह मार्गे नियमादिकोंसे बहुत ही कसा हुआ और अना- 
चच्यक झूपसे दुर्गेग वना हुआ है, इसपर चलना ्षुरस्थ घारा 
निश्चिता दुरत्यया” पर चलना है। सब संबंधोंको त्यामकर नहीं 
खल्कि सव संबंबोके द्वारा वे अनंत भगवान्‌ मनुष्यके ,लिये 
स्वाभ्राविक रूपसे प्राप्य ' और बहुत सुगमताके साथ, अत्यंत व्या- 
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पक और अत्यंत आत्मीय रूपमें मनुष्य उन्हें पा सकता है। मेहे 
देखना कि परम तत्त्व अव्यवहार्य” है अर्थात्‌ जगतूमें स्थित 
मनुप्यके मनोमय, प्रणमय और अज्नमय जीवनसे चह्‌ कोई ठाल्लुओ 
नहीं रखता, व्यापकतम या परम सत्य नहीं है, न जिसे “व्यवहार” 
या जगत्पमयंच कहते है वह परमार्थके सर्वथा विपरीत ही है 
प्रत्युत सहस्नो ऐसे संबंध हें जिनके द्वारा सनातन परम प्रुरुपका 
हमारे मानवजीवनके साभ्र गुप्त संपर्क और एकीभमाव है और 
हमारी प्रकृति तथा जगतूकी प्रकृतिके जितने भी मूलभाव है उन 
सबके द्वारा, 'सर्वभावेन” वह संपर्क इंद्रियगम्ब हो सकता है और 
वह एकीभाव हमारे जीवचैतन्य, हुंदय, मन, बुद्धि और आत्म: 
चैतन्यको प्रत्यक्ष अनुभूत हो सकता है। इसलिये यह हइूँशीरा 
सार्गे मनृष्यके लिये स्वाभाविक और सुरूम है--सुखमाप्तुम' हैं। 
भगवान्‌ जपने-आपको हमारे लिये किसी प्रकार दुर्लमभ नहीं वंनी 
रखते; केवल एक चीजकी जरूरत है, एक ही मांग है जो पूरी 
करनी होगी, वह चीज यही है कि जीवको अपने अन्नानका आर्व- 
रण भेदनेकी अनन्य अदम्य लालसा हो और उसका मन-चुर्दधि, 
हृदय और प्रांणोंके द्वरा होनेवाला सारा अनुसंधान निरंतर उसी- 
के लिये हो जो सतत उसके समीप है, उसीके अंदर है, उसीके 
जीवनका जीवनतत्त्व, उसका आत्मतत्व, उसके वैयक्तिक और 
निर्वेवक्तिक भावका गुप्त तत्व, उसका आत्मा और उसको भ्रकृति 
दोनों हैं। हमारी सारी कठिनाई इतनी ही है, वाकी हमारी 
सत्ताके स्वामी स्वयं देख लेगे और उसे पूरा करेंगें--- अहूं त्वों 
सोक्षयिष्यामि मा शुच्तः।ँ 
गीतोपदेशके जिस भागमें गीताके समनन्‍्वयका रुख विशुद्ध 
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ज्ञानपक्षकी ओर बहुत हो अधिक हैँ उसी भागमें हम लोग यह 
देख चुके हैँ कि गीता अपने श्रोताको इस पूर्णतर सत्य और 
अधिक अर्धपूर्ण अनुभवके लिये बरावर तैयार कर रही हे। 
स्वत.सिद्ध अक्षर ब्रह्मके साक्षात्कारका जैसा निरूपण गीताने किया 
हैँ उसीरम यह भाव निहित हैं। गीतानिरूपित वह अक्षर स्वे- 
भूतांतरात्मा अवस्य ही प्रकृतिके कर्ममें प्रत्यक्ष रूपसे कोई दखल 
देता नजर नहीं आता; पर प्रकृतिके साय उसका कोई संबंध 
न हो और प्रकृतिसे वह सर्वेया दूर हो ऐसी भी वात नहीं हैं। 
कारण वह हमारा द्वप्टा और भर्ता हैं; वह मौन और निर्वेय- 
क्तिक अनुमति देता हैं; निष्किय भोगतक वह भोगता है। 
आत्माकी उस स्थिर शांत ब्लाह्मी स्थितिमे समवस्थित रहते हुए 
भी प्रकृतिका वहुविध कर्म हो सकता है, कारण द्रष्टा आत्मा 
अक्षर पुरुष है और पुरुषका प्रकृतिके साथ किसी-न-किसी प्रकार- 
का संबंध सदा रहता ही है। पर अब निप्कर्म और सकतमके 
इस द्विविध स्वरूपका कारण उसके पूर्ण आगयके साथ खोलकर 
बतला दिया गया,--क्योकि निष्क्रिय स्वेव्यापक ब्रह्म भगवानूके 
सत्स्वरूपका केवछ एक अंग हैं। वही एक अविकार्य आत्मा जो 
जगत्‌में व्याप्त और कृतिके सब विकारोका आश्रय है, वही, सम- 
रूपसे “ मनुष्यमें स्थित ईश्वर, त्येक प्राणीके हृदयमें रहनेवारा 

भू, हमारे संयू " अंतःकरण तथा वाहरसे अंदर लेने और अंदरसे 
बाहर भेजनेकी उसकी सारी वाह्मय क्रियाका सनज्षाव कारण और 
स्वामी है। योगियोंका ईश्वर और ज्ञानमा्ियोका ब्रह्म एक ही 
है, वही परमात्मा और जगदात्मा है, वही परमेश्वर और जग- 
दीश्वर है। दि 


0 
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यह ईश्वर दैसा देशकालपरिच्छिन्न व्यप्टिभूत ईइवर नहीं हैं 
जैसा कि कुछ लौकिक संग्रदाय माना करते हैं; ईव्वरके वैसे 
व्यष्टिभूत रूप तो ईइ्वरकी समग्र सत्ताका जो अन्य पहलू है जो 
सर्जन करता और संचालन करता है, जो व्यप्टीकरणका पहलू 
हैं उसीके केवछ आंशिक और वाह्म विग्रहमात्र हैं। यह ईखवर 
एकमेव परम पुरुष, परमात्मा, परमेश्वर है, सब देवता जिसके 
विभिन्न रूप हे, सारी पृथकू-ब्यप्टिभूत सत्ता इस विद्वग्रकृतिमें जिस-. 
के आविर्भावकी एक परिमित भात्रा है। यह ईश्वर भगवानूका 
कोई विभिष्ट नाम और रूप नही, वह इष्टदेवता नही जिसे उपा- 
सककी बुद्धिने कल्पित किया हो अथवा उसकी कोई विशिष्ट 
अभीप्सा जिसमे मूर्त हुई हो। ऐसे सव नाम और रूप उत्त एक 
देवकी केवल शक्तियां और मूृत्तियां हे जो सब उपासकों और 
संग्रदायोंके जगदीश्वर हैँ, ये देव-देव है। यह ईइवर अपौरुषेग. ' 
अलक्षणीय ब्रह्मका भ्रमात्मक मायाके अंदर प्रतिबिव नहीं है; 
क्योकि सारे विश्वके परेसे तथा विश्वके अदरसे भी वे सब लोकों 
और उनमें रहनेवाले जीवोका शासन करते हैँ तया उनके प्रभु 
है। वे वैसे परब्रह्म हैं जो परमेश्वर हे क्योकि वे ही परम पुरुष 
और परम आत्मा हे, वे ही अपने परतम मूल स्वरूपसे विश्वको 
उत्पन्न करते जौर उसका शासन करते है, मायाके वश होकर नहीं 
वल्कि अपनी सर्वेज्ञ सर्वशक्तिमत्तासे। जगतूममें उनकी भागवत 
प्रकृतिका जो कार्य होता है वह भी उनकी या हमारी चेतनाका 
कोई भ्रम नहीं है। अ्रममें डालनेवाली माया तो केवल निम्नगा 
परकृतिके अज्ञानकी हुआ करतो है। यह निम्नगा प्रकृति एकमेव 
निरपेक्ष ब्रह्मकी अगोचर सत्ताके आधारपर असत्‌ पदायोंकी 
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निर्माणकर्तती नहीं है, वल्कि इसकी अंघ भाराकरांत परिच्छिन्न कार्य- 
अणाली अहंकारका रूपक बांधकर तथा मन-वुद्धि, प्राण और जड़ 
शरीरके अधूरे रूपकोंद्वारा जीवनके महत्तर अभिप्रायकों, जीवनके 
गभीरतर सत्स्वरूपको मानवी वुद्धिके सामने कुछका कुछ और 
ही भासित करती है। एक परा, भागवती प्रकृति हैं जो विदव- 
सृप्टिकी वास्तविक कर्त्री हैं। सब प्राणी और सब पदार्थ एक 
ही भागवत पुरुषके भूतभाव हैँ; सारी प्राणशक्ति एक ही पभु- 
की शक्तिका व्यापार है; सारी प्रकृति एक ही अनंतका आवि- 
माँव है। वे ही मनुप्यमे स्थित ईव्वर हे; जीव उन्हींके आत्म- 
स्वकूपका अंशरूप आत्मस्वरूप हैं। वे ही विश्वमें स्थित विश्वे- 
श्वर है; दिक्‍कालावच्छिन्न यह सारा विब्ब उन्हीका प्राकृत आत्म- 
विस्तार है। 

जीवन और परम जीवनके इस व्यापक दर्शनकी उद्घाटन- 
परंपरामें ही गीतोक्त योगका एकीभूत अर्थगांभी्य और अनुपम 
श्रीसंचर्थन है। ये परम पुरुष परमेब्वर एक ही सर्वभूताधिवासी 
अविकार्य अक्षर पुरुष है; इसलिये इस अविकार्य अक्षर पुरुपके 
आत्मस्वकूपषकी ओर मनुष्यको जाग्रत होकर उसके साथ अपने 
अंतस्थ अवैयक्तिक स्वरूपको एक करना होता है। मनुष्यमें वे 
ही परमेदवर हें जो उसकी सब क्रियाओंके उत्पादक और चालक 
है; इसलिये मनुष्यको इन स्वातस्थ ईर्वरकी ओर जागना, उसके - 
अपने अंदर घर बनाकर रहनेवाले भगवत्तत्त्कतो जानना, उसे 
ढांकते और छिपानेंवाले सब आवरणादिकोसे ऊपर उठ आना और 
आत्माके इन अंतरतम भआत्माके साथ, अपने चेतन्यके इस बृहत्तर 
चैतन्यके साथ, अपने सारे मन-वचन-कर्मके इन गुप्त स्वामीके साथ, 
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अपने अंदरके इस स्वरूपके साथ जो उसके सारे विभिन्न भूतभावों- 
का मूल उद्गम और परम गंतव्य स्थान है, एकीभूत होना होता 
है। ये ही वे परमेश्वर हे जिनकी वह भागवती प्रकृति जो हँग 
लोग जो कुछ हे उसकी मूलभूटा है, इन निम्न प्रकृतिके विकारोशी 
समाच्छन्न है; इसलिये मनुष्यको अपनी निम्न बाह्य प्रकृतिसें, जी 
न्रुटिपूर्ण और भर्त्य है, पीछे हटकर अपनी मूलभूता अमृतस्वरूपा 
शुद्ध बुद्ध भागवती प्रकृतिकों प्राप्त होता होता है। ये परमेश्वर 
यावत्‌ पदार्थोके अंदर एक हैं, वह आत्मा हे जो सबके अंदर रहती 
है और जिसके अंदर सब रहते और चलते-फिरते है; इसलिये 
मनुप्यकों सव प्राणियोके साथ अपना आत्मैक्य दूढ़ निकालता, सेव” 
को उस एक आत्माके अंदर देखना और उस आत्माकों सबके जेंदर 
देखना, सब पदार्थों और प्राणियोको आत्मौपस्थेन सर्वत्र सर्वत 
आत्मवत्‌ देखना और तदनुसार ही अपने मन, बुद्धि और प्राणके 
सब कर्मोमे सोचना, अनुभव करना और कर्म करना हीता हैं! 
ये ईइवर यहा अथवा और कही जहां जो कुछ है उसके मूल हैं 
और वे अपनी ही प्रकृतिके द्वारा ये असंख्य पदार्थ और प्राणी 
बने है, अभूत्‌ सर्वेभृतानि'; इसलिये मनुष्यकों सब जड़ और चेतन 
पदार्थोमे उन्‍्हीकी देखना और पूजना होता है; सूर्यमें, नक्षत्र" 
में, फूलमें, मनुष्य और प्रत्येक जीवमें, प्रकृतिके सब रूपों और 
वृत्तियों तथा गुणों और शवितयोंमें 'बासुदेवः सर्वसिति” जानकर , 
उन्हीके आविर्भावका पूजन करना होता है। भागवत सत्ताके 
अंतर्देशेन और भागवत सहानुभूतिके द्वारा और अंतर्में सुदृढ़ आँते- 
रिक अभेद-स्थितिके द्वारा उसे विश्वके साथ एकीभूत होकर विश्व: 
मय बनना पढ़ता है। अकिय निरपेक्ष अभेव-भावमें ' श्रेग 
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और करके लिये कोई स्थान नहीं रहता। पर यह अधिक 
विश्याल और समृद्ध अनेदभाव कममोके छारा तथा विशुद्ध प्रेमशावके 
ड्ारा अपने-आपको परिपूर्ण करता हैं; यह हमारे सब कर्मों और 
भावोकफा मूल उद्ममस्थान, आश्रय, सार, प्रेरक भाव और अ- 
खछोौकिक प्रयोजन वनता है। फकत्मे देवाय हविपा विधेम-किस देवता- 
को हम लोग अपता जीवन और अपने कर्म नैवेशके तौरपर भेंट 
करें ? ये ही वे भगवान्‌ हें, वे प्रभु हे, जो हमारे यजनके अधिकारी 
कहू। अक्रिप निरपेक्ष अभेद-सावमें पूजा और भवितभावका कोई 
आनंद नहीं रहता, पर नकित तो इस अधिक समृद्ध, अधिक पूर्ण 
ओर अधिक घनिप्ठ मिलनका साक्षात्‌ आत्मा और हृदय और 
शिखर है। इन्ही भगवानूमें पिता, माता, प्रेमी, सखा, सर्वभूतोके 
अंतरात्माके आश्रय--श्रे सभी सबंध अपनी पूर्ण परिवृष्ति लाभ 
करते है। ये ही एकमेव परम ओर विध्वब्यापक देव, आत्मा, 
'पुरुप, ब्रह्म, औपनिपद ईश्वर हैँ। इन्होंने ही अपने अंदर इन सब 
विभिन्न रूपोंमे अपने ऐश्वर थोगके द्वारा जगत्‌॒कों प्रकट किया 
है; इसके अनेकानेक विविध भूतभाव इनके अंदर एक हे और ये 
उन सबके अदर विविध छूपोंमें एक हे। एक साथ इन सब रूपों- 
में उन्हें देखमेंके लिये मनृष्यका जाग उठता उसी ऐंदवर योगका 
सानवी पहलू हैँ। 

भगवान्‌के उपदेशका यही परम और पूर्ण अर्थ है, यही चह 
समग्र ज्ञान है, जिसे प्रकट करनेका भगवानू्‌ने वचन दिया था, 
इस वातको पूर्णतया और असदिग्व रूपसे स्पप्ट करनेके लिये 
भागवत अवतार अवतक जो कुछ कहते रहें हें उसीके निष्कर्पको 
सारांग रूपसे फिरसे कहकर यह बतलाते है कि, यही, कोई अन्य 
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नहीं, भेरा 'परम॑ बच: परम बचन है। “भूय एवं झृणु मे परम 
वच:“-..मेरे परम वचसकों किससे सुनो ।” गीताका यह परम 
वचन, हस देखते हे कि, प्रथमतः यही स्पप्ट और असंदिग्ध घोषणा 
हैँ कि भगवानूकी परमा भक्ति और परम ज्ञान उन्हें इस ख्पमें 
अनना और पूजना है कि वे यह जो कुछ भी है इसके परम 
और दिव्य मूल है और इस जगत्‌ तथा इसके प्राणियोंके सर्व- 
शक्तिमान्‌ परमेब्बर है और जितने भी पदार्थ है सब उन्हींकी सत्ता- 
के भूतभाव है। इस परम वचनमें वूसरी वात फिर यह है कि 
एकौभूत ज्ञान और भक्तिकों परम योग कहा गया है; यही सना- 
पेन पुरुष श्रीपरमेश्वरके साथ मिलन छाभ करनेका भनुष्यके लिये 
सुनिश्चित और स्वाभाविक मार्ग है। और मभार्गके इस' निर्देशको 
और भी अभंपूर्ण रूपसे प्रकट करनेके लिये, यह भक्ति जो ज्ञानपर 
प्रतिष्ठित और ज्ञानकी ओर उन्मुख तथा भगवल्लियत कम्मोंकी भित्ति 
और चालक शक्ति है इसके स अत्यधिक महत्त्वको हृदयमें प्रकानित 
करनेके लिये यह बतल्यया जाता है कि शिष्य अपने सर्वातःकरण और 
हृदयसे इस भार्गको पहले ग्रहण कर ले, तभी वह आगे बढ सकता 
और मानव यंत्र अर्जुनकी तरह अंतम्में भगवन्मुखसें कर्मका वह 
अंतिम आदेग सुननेका अधिकारी हो सकता है। भगवान्‌ श्री- 
मुखसे कहते है, “में अपनी इच्छासे तेरे हितके लिये वह परम वचन 
छुझसे कहूंगा, क्योकि अब तेरा हृदय मेरे अंदर आनंद के रहा 
हैं”, ते प्रीयमाणाय वक्ष्यामि हितकास्थया ।' कारण भगवान्‌में हृदयकी 
यह प्रीति होना ही सच्ची भवितिका संपूर्ण घटक और सारतत्त्व है। 
कह्ठ हैं, 'भजल्ति , प्रोतिपुर्वकम्‌' । ज्योंही परम वचन सुनाया जाता 
है अर्जुन तुरत उसे प्रहण करता और यह पूछता है कि प्रकृतिके 
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इन सब पदार्थों में भगवानूकों क॑से देख, और उत्ती प्रशइनसे तुरत 
और स्वाभाविक झूपसे विश्वके आत्मारूप भगवानके दर्शन होते 
है और तव जग्रत्कम_ंका वह भीषण आदेश जाता है।' 

भगवान्‌के विपयमें गीताका जो यह आग्रह हैं कि भगवान्‌ 
इस सारे जगत्‌ और जागतिक जीवनके संपूर्ण रहस्थके निगूढ़ मूछ 
हैं, यह ज्ञान मोक्षदायक्र होनेफे साथ-साथ वह ज्ञान हैं जो कालके 
अंदर होनेवाले इस सारे विश्वकर्मप्रवाह और कालातीत सनातन 
सत्स्वरूपके बीच देख पडनेवाली खाईको पाट देता है। पर ऐसा 
करते हुए यह ज्ञान इन दोनोमेंसे किसीको भी असत्‌ नहीं करार 
देता न किसीके भी सत्स्वरूपसे कोई चीज निकाल लेता हूँ। 
प्रत्युत यहू सारा विष्व ही ईश्वर हैं अथवा इस विश्वका कोई 
विद्वातीत ईश्वर हैं या जो कोई परम तत्त्व हमारे आध्यात्मिक 
ध्यानमें या आत्मानुभूतिमे "आते हे--उन सबका इस ज्ञानमें सामं- 
जस्य हो जाता हैं। भगवान्‌ अज अविनाणी जनंत आत्ता हें 
जिनका कोई आदि नहीं; कोई ऐसी चीज न है न हो सकती हैं 
जिसमेंसे वे निकले हों, कारण वे एक है, कालातीत हूँ, निरपेक्ष 
हें। 'मिरा जन्म न देवता जानते हैँ न महपि ही। ..... जो 
मुझ अज अनादि जानता है” इत्यादि इस परम वबचनके उपोदू- 
घात है, और यह परम वचन यह आश्वासन देता हैँ कि यह ज्ञान 
परिच्छेदक अथवा बौद्धिक ज्ञान नहीं है, क्योंकि उस परम पुरुपका 
रूप और स्वभाव, उसका स्वरूप,--यदि उसके लिये इन शब्दोका 
प्रयोग किया जा सकता हो,--मनके द्वारा चित्य नहीं हे, अचिन्त्य- 
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उपम्‌; वल्कि वह विश्ुद्ध आत्मानुभूल ज्ञान है और यह मरत्ये मनुप्य- 
को अज्ञानके सारे असमजससे तथा पाप, दु.ख और वुराईके सारे 
चेधनोसे मुक्त कस्ताो हैं--'थो बेसि असंमृढः स॒सर्त्येवु सर्वपापः 
प्रमुच्यते।” जो मानव झीव इस परम आत्मज्ञानयी प्रकामनें 
“है सकता हैं बह जगत्‌के काल्पनिक या इद्रियगोचर अथ्ोक्ि परे 
पहुंचता है। वह उस अद्वैतकी अनिर्दचनीस गक्तिकों प्राप्त होते 
है जो सबके अतीत होनेपर भी सबका पूरण करनेदाछा है, जो 
सबके परे भी और यहा भी एकरस है। सर्वातीत अनंत-विष- 
पक यह आत्मानुभूति विध्वके हौ सत्र पदार्थोको ईश्वर या देवें 
माननेवाले सर्वश्वरत्ाद (एकाप्रेक्षंआ।) की सच्र सीमाओंकों तोड़ 
डाछती हैं। विश्वरूप-एकेश्वरवादमें विवव और ईसवर एक ही 
हैं, उसमें अनंतकी जो कल्पना हैं वह ईदवरको उसके जगद्गूप 
. आविर्भावमें कंद रखनेका प्रयास करती और ईदेवरको जावनेका 
उकसात्र उपाय इस विश्वको ही बतलछाती हैं; परंतु यह जात्मानु- 
इस शान हमें मुक्त कर दिवकाछातीत सनातन स्वरूपमें ला छोड़ा 
हैं। “तेरे आविर्भावको न देवता जानते है न असुर ही” यही 
अपने जवाबमें अर्जुन केंह उठता है। यह सारा जगत्‌ अथवा 
ऐसे असंस्य जगत भी उन्हे प्रकट नहीं कर सकते न उनके छोक- 
विलक्षण आलोक और असीम माहात्ममको घारण कर सकते है। 
. अवरसंबंधी और जो कोई इससे कनिष्ठ कोटिका शान है कह 
यदि सत्य है तो इन्हीं परम पुरुष परमेश्वरके चिराव्यक्त अनि- 
चेंचनीय सत्स्वरूपपर आश्रित होनेसे ही है। 
परंतु फिर भी यह जो परम यद है, विश्वका निषेधस्वरूप 
नहीं हूँ, न कोई ऐसा निरपेक्ष स्वरूप है जिसका विश्वके साथ 
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कोई संबंध न हो। यह परम वस्तुतत्त्व है, सब निरपेक्षोंका निर- 
वेक्ष हैं। विव्वगत सारे सबंध इन्हीं परमसे निकलते हे; विब्व- 
के सब पदार्थ और प्रापी इच्हीकों लौट जाते है और केवल 
झन्हींें अपना वास्तविक और अपरिमेय जीवन छाम करने हें। 
“राबंगः में ही सव देवताओं और महपियोका आदि हू ।” देवता 
ये अमर झक्षितिया मौर अमर बिग्नह है जो विश्वकी अतर्वाह्य 
शक्तियोकी सच्तेतन रूपसे भीतर ही भीतर गढते हे तथा उनके 
बनानेवाले और अध्यक्ष रूपसे उन्हें चलछानेवाले हे। देवता सना- 
सन और मूल देवाधिदेवके आध्यात्मिक रूप हे और उन देवाधि- 
देवसे निकलकर जगतूकी नाना शाक्तियोमे उतर आते हूँ। देवता 
अनेकविध है, सार्वत्रिक हैँ और वे आत्मसत्ताके मृलतत्त्वों और 
उसकी सहस्रों गृुत्यियोसे एक ही का यह नानात्वसमन्वित जग- 
ज्जाल निर्मित करते हैं। उनकी अपनी सारी सत्ता, 
प्रकृति, शक्ति, कर्मपद्धति हर तरहसे, अपने एक-एक तत्त्व और 
अपनी बनावटके एक-एक धारमे परम पुरुष परमेश्वरकी 
सत्तासे ही निकलती है। यहांका कोई भी पदार्थ ये दैवी कार्ये- 
कर्ता स्वतः निर्मित नहीं करते, अपनेसे ही कोई कार्य नहीं करते; 
हूर चीजका मूल, मूल कारण, उसके सतू-भाव और भूत-भावका 
मूल आध्यात्मिक कारण स्वत.सिद्ध परम पुरुष परमेश्वरमें ही 
होता हँ--“अहम्‌ आदिः सर्वेश्ः॥” जगत॒की किसी चीजका भूल 
कारण जगत्‌मे नहीं है; सब कुछ परम सत्से ही प्रवृत्त होता है। 

महंदि जो वेढोंकी तरह यहां भी 'महर्षयः सप्त पुर्दे' जगतके 
सप्त पुरातन कहे गये हैँ, उस भागवत ज्ञानकी धीशक्तियां 
है जिसने अपने ही स्वात्मसचेतन आनंत्यसे, प्रज्ञा पुराणीसे सब 


न 


श्प्ड गीता-प्रवंध 


पदार्थोका विकास कराया है--अपने ही सत्तत्त्वके सात तत्त्वोंकी 
श्रेणियोंकों व्याकृत किया है। ये ऋषि वेदोंकी सर्वधारक, सर्वे- 
वोबक, सर्वप्रकाशक 'सप्त धियः' के रुप हें--.उपनियर्दे सब पदा- 
थोंको 'सप्त सप्त' अर्थात्‌ सात सातकी पंक्तिमें व्यवस्वित बत- 
छाती हैँ। इनके साथ ही चार गाच्वत मनु अर्थात्‌ मनुप्यके 
पडउुरुप हें-कारण परमेब्बरकी कर्मप्रकृति चतुविध है और 
> “तगाति इस प्रकृतिको अपने चतुदिय चारिव्यसे प्रकट करती 
है। ये भी, जैसा कि उनके नामसे प्रकट है, सनोमय पुरुष 
है। इस समूचे जीवनके जिसकी क्रिया व्यक्त या अव्यक्षत 
2) पर निभर: करती है ते” खब्दा हैं, उन्होंसे जगतूके ये सब 
आाणी उत्तन्न हुए है; सब उन्हींकी प्रजा और संतति हे--.'येपां 
लछोक इमाः प्रजा:।” और ये महपि तथा ये मनु स्वयं भी परम 
पुरुषके चिरंतन मानस पुत्र है! जो उनके आध्यात्मिक परम भावसे 

विश्वप्रकृतिके अंदर उत्त्न्न हुए हैे। ये मूल पुरुष हैं पर जगतमें 
जो जो कुछ उत्पादक हैं उत्त सबके मूल भगवान्‌ हें। सव 
आत्माओके आत्मा, सब जीवोंके जीव, अखिल मानसके मानस, 
अखिल जीवनके जीवन, सब रूपोके सारतत्त्वस्वरूप ये स्वतःसिद्ध 
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उन्हीसे निकले हे, अपनी संतान माननेसे इन्कार करते हे 
न इन सबको वे अ्रमकी सृप्टि ही बतलाते है। वे 
ही सदात्मा है और सव कोई उन्हींके भूलभाव है। वे यूल्यमेंसे, 
किसी अभावमेंसे या स्वप्तरूप मिथ्यात्वमेंस कोई पदार्थ नहीं निर्मित 
करते। अपने-आपमेंसे निर्मित करते है, अपने अंदर ही वे 
उत्पन्न होते हे, सब उन्हीके सद्रूपमे हे, सव कुछ उन्हीके सद्ूपसे 
हैं। जगतूके पदार्थोकी ओर देखनेकी जो विश्वदेववादकी दृष्टि 
है उसका अतर्भाव इस सिद्धातमे हो जाता हैं और फिर भी यह 
सिद्धांत उसके आगे वढ़ता है। “वासुदेवः सर्व” वासुदेव ही 
सब है, पर जगत्‌में जो प्रकट हैँ वह सब वासुदेव ही है, क्योंकि 
वासुदेव वह सब भी है जो जगत्‌में प्रकट नहीं है, बह सब भी जो 
कभी व्यक्त नहीं होता। उनका सत्स्वरूप किसी प्रकार भी उन- 
के भूतभावसे परिच्छिन्न नही है; तर-तमभावके इस जगतसे वे 
किसी अंशमें भी वद्ध नही हे। सर्वभूत होनेमे भी वे हे सर्वातीत 
ही; सांत रूपोको धारण करते हुए भी वे हे सदा वही अनंत ही । 
प्रकृति अपने असछी रूपमे उन्हीकी आत्मशक्ति हँ; यह आत्म- 
शक्ति भूतभावके अनंत मौलिक गुणोंको पदार्थके आंतरिक रूपोंमें 
उत्पन्न करती और उन्हें वाह्मय रूपों और कार्योमे परिणत करती 
हैं। इस आत्मणक्तिका जो असली, गूढ़ और भगवदीय व्यवस्था- 
क्रम है उसमें सवका और हर किसीका आध्यात्मिक मूल और आत्म- 
स्वरूप ही सर्वप्रथम आता है, यह उसकी गभीर अभेद-स्थितिकी 
एक चीज है; इसके वाद सबका ग्रुण-और-प्रकृतिगत मानस सत्य" 
अपने संपूर्ण सत्यांशके लिये इस आत्मस्वरूपयत आध्यात्मिक सत्य- 
पर निर्मर करता हूँ; कारण उसके अंदर जो कुछ भी असली 
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चीज है वह आत्मासे ही आयी हुई है; न्यूनतम आवब्यक तथा सबसे 
अंतर्में उत्पन्न यह रूप और कार्यका विषयभूत सत्य प्रकृतिके अंतगुणसे 
जाता है और यहा इस वहिजंगत्‌मे जो विविध रूप देख पड़ते हैं उनके 
लिये यह उसीपर निर्भर करता है। जथवा यह कहियें कि, यह 
सारा विपयभूत जगत्‌ जीबोंके विभिन्न भावोंके जोड़का केवछ एक 
व्यक्त रूप है और जीवोंके जो ये विभिन्न भाव है वे सदा ही 
अपनी अमभिव्यक्तिके मूल आध्यात्मिक कारणपर आश्रित रहते है। 
यह सांत बाह्य भूतमाव भागवत आनंत्यको व्यक्त करने- 
बाला एक प्राकृत भाव है। प्रकृति गौणतः चिम्मगा प्रकृति है, 
यह अनंतकी जो असंब्य संभावित स्थितियां है उनमेसे कुछ चुने 
हंए संघातोंका एक गोण विकारणीरू विकासक्रम है। आत्मभाव 
और भूठतभावका जो असली जौर मानस गुण है जिसे स्वभाव 
कहते है उससे रुप और तेज, कर्म औौर गतिके ये संघोत उत्पन्न 
होते हैँ और विश्वगत एकत्वके एक बहुत ही भर्यादित संबंध और 
पारस्परिक अनुभूतिके लिये ही इनकी स्थिति होती है। और 
इस निम्नगा, वहिभूत बौर प्रातिभासिक व्यवस्थाक्रममे प्रकृति, 
जो भगवान्‌के व्यक्त होनेकी एक भक्ति है, उसका यह रूष तमो- 
बृत बंदइव अज्ञानसे उत्पन्न होनेवाले घिकारोंसे विकृत हो जाता 
हूँ और उसका जो कुछ भागवत माहात्य या महत्व है वृह 
हमादे मानस और आ्राणिक अनुमूलि या प्रतीसिकी पराथिव, पूथ- 
उभूत और अहंभावापन्न यांजिक जड़ स्थितिमें लुप्त हो जाता हैं। 
पर यहां इसे हालतमें सी जो कुछ है प्रभव है तो, भाव है तो, 
अवृत्ति हूँ तो, परम पुरुष परमेश्वस्से ही है, एक विकासक्रम हैं 
जो परमसे निकली हुई प्रकृतिके क्मद्वारा होता रहता है। भग- 
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वान्‌ कहते है, “अहं सर्वस्य प्रभवों मत्तः सर्व प्रवर्तते।” अर्थात्‌ 
“प्रत्येक पदार्थका प्रभव (उत्पत्ति, जन्म) में हंं जौर मुझसे ही 
सच कुछ कर्म और गतिरूप विकासमें प्रवृत्त होता हैं।” यह 
वाल केवल उतने ही के लिये सही नहीं है जो भला हैं था जिस- 
की हम लोग प्रदंसा करते है अथवा जिसे हम दिव्य कहते हूं, 
जो प्रकाशमय है, सात्विक है, धर्मयुक्त है, झातिप्रद है, आत्माको 
आनंद देनेवाला है, जो “बुद्धि, ज्ञानमू, असंमोहः, क्षमा, सत्यम्‌, दमः, 
वामः, अहिला, समता, तुष्टि,, तप, दानम्‌” इन दब्दोसे सूचित होता 
है। बल्कि इनके विपरीन जो-जो भाव हूँ जिनसे मनृप्यका मर्त्य 
मन मोहित होता और अजान और घवराहठमे जा गिरता हूँ. 
जैसे 'सुसम्‌, दुःखमू, भवः, अभावः (जन्म और मृत्यु), भयम्‌, अभयम्‌, 
यश्ञः, अयद्राप, तथा प्रकाश और अधकारकी और जितनी भी 
परस्पर-क्रीड़ाएं और उनके जो असंख्य एक दूसरेमें बिधे हुए ताने- 
वानें हैं जो इतनी यंत्रणाके साथ कांपते रहते और फिर भी प्राण- 
गत मन और अन्नानमय आंतरिक क्रियाओंके गोरखधंधेके द्वारा 
सतत उत्तेजित करते रहते है उन सवके विपयमें भी यही एक 
बात सत्य है कि, “में ही सबका प्रभव हूं और सब कुछ मुझसे 
ही प्रवृत्त होता है ।” यहांके सब पदार्थ अपने पृथक्‌-पृथक्‌ विभिन्न 
भावों और रझूपोंमें एक ही महात्‌ प्रभवमें अपनी विभिन्न सत्ताओं- 
के आंतरिक (अहंपदवाच्य) भूतभाव हे और उनका जन्म ओर 
जीवन उन्हीं परमसे होता हैं जो उनके परे हें। परम पुरुष 
इन पदार्थोकों जानते और उत्पन्न करते हे पर नानात्वके इस भेद- 
ज्ञानमें जालमे मकड़ीकी तरह अपने-आपको फंसा नहीं छेते,. 
अपनी सृूप्टिसि आप ही पराभूत नहीं होते। यहां 'भूधातुसे 
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(जिसका अर्थ होना' है) निकले हुए भवन्ति, भावा , भूतानि इसे 
तीन शब्दोंका एक साथ एक विशेष आग्रहके साथ आना ध्यात 
देने योग्य है। भतानि अयात सच भत्त--सब प्राणी और पदार्थ 
अग्रवानूका ही उस रूपमें होना है। भावा: अनति अंतःकरण- 
की सारी अवस्थाएं और वत्तियां उन्हीकी है, उन्हींक्रे सारे मानत्त 
जाय हैं। ये भी अर्यात्‌ हमारे अत.करणकी निम्व अवस्थाएं तथा 
उनके प्रकट दीखनेवाले परिणाम “भवन्ति सत्त एवं, मुझसे ही 
उत्न्न होते हूँ, ऊंचीसे ऊंची आध्यात्मिक अवस्थाएं जिस प्रकार 
उस्म पुरुषसे! उत्पन्न होती हे उसी प्रकार मे भी, उससे किसी 
परिमाणमें कम नहीं। जो कुछ स्वत.सिद्ध है. (अर्थात्‌ आत्मा) 
और जो कुछ हुआ है (अर्थात भूत) इन दोनोंमें जो भेद है वह 
गीता मानती है और उसको ओर विशज्येष रूपसे ध्यान दिल्यती 
हैं पर इन दोनोंमें परस्परविरोथ नहीं खड़ा करती। कारण ऐसा 
करना विश्वके एकत्वको मिठा देना होगा। भगवान्‌ अपवी परा 
स्थितिमें एक हूं, पद्मर्थमानको धारण करनेवाले आत्मारूपसे एके 
हैं। अपनी बिव्यग्रकृतिके एकत्वम एक हु। ये तीनो एक ही 
भगवान्‌ हैं; सब कुछ उन्हीसे निकला हे, सच कुछ उन्हीकी संत्ता- 
से उत्पन्न होता है, सब कुछ उन्हींका नित्य अंश और अनित्य 


अकटय हूं। भगवानकी उस परा स्थितियें, उस एकमेवाहितीय 
जज जन जब... 


'उपतिषद्‌ कहती है, “आत्मा एव अनूत सर्वेभ्तानि” अर्थाते 
आत्मा ही सब भूत्त (प्राणी और पदार्य ) हुआ है; शव्दबोजनामें 
'एक खूवी, एक विश्येष अर्थवौस्व ह--आत्मा अर्थात्‌ जो स्वत.सिद्ध हैं 
चही हुआ है यह सब कुछ जो हुआ हैं (भूतानि)। 
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सत्तानें हमें, यदि हमें गीताके पीछेपीछे चलना है तो, सब 
शदा्योका परम निषेध या बाव नहीं बल्कि वह चीज ढूँढनी होगी 
जिससे उनके अस्तित्वका रहस्य खुल जाय, उनकी सत्ताका वह 
“रहस्य मालूम हो जाय जिससे सबकी संगति चैठे। 

परंतु अनंत सत्ताका एक और स्वरूप ऐसा हैं जिसे जाने 
और माने बिना मुतितप्रद ज्ञानकेक सावनकी पूर्णता नहीं होती। 
वह स्वरूप हैं जगतके भागवत शासनका--भगवान्‌ अपनी परा 
'स्थितिसे अध्यक्षरूपेण जगत्‌की ओर देखते हूँ और साथ ही सबके 
अंदर निवास कर अंतर्यामी रूपरे सबको चलाते भी हे। परम 
पुरुष भगवान्‌ स्वयं सारी सृप्टि बनते हें और फिर भी उसके 
अनंत परे रहते है; वे जगत॒के जादि कारण हे, ऐसे कारण नहीं 
जो अपनी सृष्टिके विपयमें संकल्परहित और उससे अलग हों। 
वे कोई ऐसे संकल्परहित स्रप्टा नहीं हैँ जो अपनी जागतिक 
आक्तिके इन परिणामोंकी कोई जिम्मेदारी अपने ऊपर न लेते हों 
या जो इन्हे किसी अंथ प्रकृतिके यात्रिक विधातपर अथवा किसी 
'निम्त कोटिके ईव्वरवर अथवा दैव और आसुर तत्त्वोके संबर्षपर 
'छोडे बैठे हों। वे कोई ऐसे सबसे अलूग और छापरवाह साक्षी 


नहीं हे जो इन सबके मिट जाने या अपने अचल भूल तत्त्वको 
ल्लेट आनेकी ही केवल प्रतीक्षा करते हुए चुपचाप बैठे हों। वे 


_ सब भुवनों और उनके अधिवासियोंके महाशक्तिशाली परमेदवर, 
“लोकमहेशवर” है और वे ही केवल अंदरसे नहीं वल्कि ऊपरसे, 
अपने परम पदसे सवका शासन करते हे। विश्वका शासन कोई 
शेंसी शक्ति नहीं कर सकती जो विश्वके परे न हो। ईश्वरी 
आसनके होनेका भर्थ ही यह है कि कोई ऐसा सर्वशक्तिमान्‌ शासक 
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है जिसका स्वामित्व अवाध है, वह शासन (विना चूलानेवालेके) 
कोई अपने-आप चलनेवाली शक्ति नहीं मे विश्वकी वीहर्तिः 
दीखनेवाली प्रकृतिहारा मर्यादित सृष्टिका कोई यांत्रिक विधार 
है। ईब्वस्सत्तावादी जगतूमें ईश्वरकी ही सत्ता देखते हे, जगवके 
इंदोंसे यह ईश्वरवाद भयविकंपित या सके नहीं होता बल्कि 
यह देखता है कि भगवान्‌ सर्वन और सर्वशवितमास्‌ हैं, वें हों 
सबके एकमात्र मूल प्रभव है, वे ही यह जो कुछ भी है, अच्छा- 
बुरा, सुख-दु.ख, प्रकाश-अंधकार यह सब अपनी सत्तके हीं अंश 
के रूपमे अपने अंदर व्यक्त करते और जो कुछ व्यवंत करते. 
है उसका स्वयं ही शासन-नियमन करते हे। इंदोंसे अनभिभूरे 
अपनी सूप्ठिसि अबद्ध, प्रकृतिसि अतीत और फिर भी उसके साध 
आंतरिक रूपसे संवद्ध और उसके प्राणिबोके साथ आत्यंतिक हैः 
से अभिन्न, वे, उनके आत्मा, अंतरात्मा, परमात्मा, परमेश्वर, भेमी, 
सुहृत्‌, आश्रय उन्हें उनके अंदरसे और ऊपरसे अज्नान और हु 
पाप और प्रमादके इन मत्वे दृश्योंके भीतससे ले जा रहे है, हे 
किसीको हर किसीकी अपनी प्रकृतिके और सभीको विद्व-अकृतिके 
हारा के जा रहे हे किसी परा ज्योति, परम आनंद, परम अमृत 
त्व और परम पदकी ओर। यही मुक्तिप्नद ज्ञानकी पूर्णवा है। 
यह ज्ञान हैं उन भगवानूका जो हामरे अंदर हे और जगतकें 
अंदर है और साथ ही परम अनंत-स्वरूप है। वे ही एकमात्र 
निय्पेज्ष सत्‌ है जो अपनी भागवती प्रकृति, आत्ममायासे यहें सेव 
कुछ हुए है और अपनी परा ल्थितिमे रहते हुए इस सबका शासन: 
नियमन करते हैं। वे प्रत्येक प्राणीके अंदर अंतरात्मरूपसे खेंवैं- 
स्थित है और समस्त विश्व-घटनाओंके कारण, नियंता और चरलिक - 
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हैं और फिर भी इतने महान्‌, गक्विमान्‌ और अनंत है कि अपनी 
सृष्टिस किसी प्रकार परिच्छिन्न होनेवाले नहीं। 

झानका यह स्वरूप भगवानूकी प्रतित्ञाके तीन पृथक पृथक्‌ इलोकों 
हारा विधद हुआ है। भगवान्‌ कहते हैं, “जो कोई मुझे अज 
बनादि और सब लोकों और प्रजाओका महान्‌ ईश्वर जानता हैं 
वह इन मरत्य लोकोंमें रहता हुआ अविमोहित रहता और सब 
पापोंसे मुक्त हो जाता है। जो कोई मेरी इस विभूतिको (सर्व- 
व्यापक ईब्वरत्वको) और मेरे इस योगको (इस ऐब्वर योगको 
जिसके द्वारा परम पुरुष परमेश्वर सब भूतोंसे अधिक होनेपर भी 
सबके साथ एक है और सबमें निवास करते हुए सबको अपनी ही 
प्रकृतिके प्रादुर्भावके रूपमे अपने अंदर रखते हे) तवत्त्वतः (उसके 
तत्त्वोंके साथ) जानता है वह अविचलित योंगके द्वारा मेरे साथ 
एकीभूत होता है।....- बुधजन मुझे सबका प्रभव जानते और 
यह जानते हूँ कि हर किसीकी वृत्ति, प्रवृत्ति और गति मुझसे ही 
हूँ और इस प्रकार मानते हुए मुझे भजते हे... . . और में उन्हें 
वह वुद्धियोग देता हुं जिससे वे मेरे पास जाते है और में उनके 
लिये उस तमका नाश करता हूं जो अज्ञानसे उत्पन्न होता है।” 
ये परिणाम निकलते ही हैँ उस ज्ञानके स्वभावसे और उस योगके 
स्वभावसे जो उस ज्ञानकों ओध्यात्मिक संवर्दधश और आतश्यात्मिक 
अनुभवमें परिणत करता है। कारण मनुष्यकी बुद्धि और कर्मकी 
सारी परेशानी, उसकी वुद्धिकी सारी लुढक-पुढ़क, स्ंकता और 
क्लेश, उसके मनकी इच्छाशक्ति, उसके हृदयका न्याय-नीतिधर्मकी 
ओर फिरना, उसके मन, इंद्रियों और प्राणोंके तकाजे, इन सबका 
मूल उसके सम्मोहमे अर्थात्‌ उसके इंद्रिया्॒छादितः देहवद्ध अंतः- 
१ $ 
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करणकी स्वभावसुूम टटोलनेकी किया और तमसाच्छादित विंषय- 
वेदना और वासनावृत्तिमें मिल सकता है। पर जब वह कब 
पदार्थेकि भागवत मूलछकों देखता है, जब वह स्थिर होकर विख- 
दृश्यसे उसके परे जो सत्स्वरूप है उसे देखता है और उस सर्त्तेः 
हूएसे इस दृश्यको देखता है तब वह बुद्धि, मन, हृदय और 
ईद्रियोंके इस सम्मोहसे मृक्त होता है, “असंमूढः स्‌ सत्येंपु --ई 
मृत्युछोकके मर्त्यं जीवोंके बीच वह जुद्ध बुद्ध मुक्त होकर विचर्ता 
है। हर चौजका मूल्य वह अब केवल उसके वर्नमान और प्रार्ति 
भासिक रूपसे नहीं वल्कि उसके परम और वास्तविक उपते 
आंकता हैं और इस तरह वह यहांसे वहांतककी श्ंखछाकी छिपी 
हुईं कड़ियां और परस्पर-संबंध दृढ़ निकालता है; बह सारे जीर्वर्त 
और कर्मको वोधपूर्वक उनके उच्चतम और असली उद्देश्यके साधन 
में लगाता और स्वांतस्थ ईव्वरसे प्राप्त होनेवाले प्रकाश और भर्वित- 
के धारा उनका नियमन करता है। इस प्रकार वह मिच्या वौर्धिक 
जान, मिश्या मानसिक और ऐच्छिक प्रतिक्रिया, मिथ्या इंद्रियंगत 
आहकता और उत्तेजनासे अर्थात्‌ उन्त सब चीजोंसे जिनसे पाप, 
ननाद और दुःख उत्पन्न होते हैं, मुक्त हो जाता है, सर्वपापः 
भैमुच्यते। कारण इस प्रकार विश्वातीत' परम पद और विश्व 
गत विद्वेशपदमें स्थित होकर वह अपने तथा दूसरे हर किसीके 
“यप्टिक्पको असली महत्तर रुपमे देखता और अपनी पार्थक्यवत्क 
और बहंभावापन्न मन-बुद्धिके मिथ्यात्व और अज्ञानसे मुक्त होती 
हैं। आध्यात्मिक मुक्तिका यही सदा सारमभूत अभिप्नाय होता है। 


अर्थात्‌ गीतोक्त मुक्त पुरुषका ज्ञान सारभूत और संबंबरहिंते 
निच्येक्तिक अव्यक्त, क्रियाहीन मौनस्वरूप च्रद्मज्ान नही है। कारों 
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मुक्त पुरुषकी बुद्धि, सन और हृदय सतत ही इस भावमें स्थित 
रहते और यही अनुभव करते हे कि जगत्‌के स्वामी सर्वत्र अवस्थित 
हैं और सबको कर्ममें प्रवृत्त और परिचालित कर रहे है, भगवान्‌- 
की इस विभूतिको (सर्वव्यापक भगवत्ताको) वह जानता है-- 
“एतां विभूति मम यो वेत्ति।” वह यह जानता है कि उसका आत्मा 
इस अखिल विश्वप्रपंचके परे है, पर वह यह भी जानता है कि 
ऐडश्वर योगसे, 'योगं च मम, वह उसके साथ एक है। और वह 
इन विश्वातीत, विश्वगत और व्यप्टिगत सत्ताओंके हर पहलूको 
परम सत्यके साथ उसके यथावत्‌ संवंधसे देखता और सबको 
ऐदवर योगके एकत्वमें उनके अपने स्थानमें रखता हैं। वह हर 
चीजको उसके पृथक्‌ भाव और रूपमें नहीं देखता--वह उस 
पार्थवयदृष्टिसि नहीं देखता जिससे सबके परस्परसंबंबका कुछ भी 
पता नहीं चलता अथवा अनुभव करनेवाली चेतनाकों उनके एक 
ही पहलूका ज्ञान होता हैं। न वह सब चीजोंको एक साथ 
गडुमगड्ु ही देखता हँ--इस तरहका देखना मिथ्याशत्रकाश और 
अव्यवस्थित कर्मकों आमंत्रण देना है। वह परम पदमें, सुरक्षित 
रहता और विष्वप्रकृतिके क्रियाब्लेशोंसे और काल और परिस्थिति- 
की गड़बडीसे प्रभावित नहीं होता। इंच सब ॒पदार्थोकी -सृष्टि 
और संहारके बीचमें उसका आत्मा सर्वंथा अनुहिग्न रहता और 
जगतूमें जो कुछ नित्य और आत्मस्वरूप है उसके साथ अडियग, 
अकंप और अचल योगमें छगा रहता है। इसके हारा वह योगे- 
दइवरके दिव्य अध्यवसायको देखता रहता और प्रशांत विश्वव्यापक 
भाव तथा सब पदार्थों और प्राणियोके साथ अपने एकत्व 
भआावसे कर्म करता है। और सब पदार्थोके साथ इस प्रकार अति- 
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चनिष्ठ रुपसे संबद्ध होनेसे किसी प्रकार उसके आत्मा और में 
कुंदीत्पादक निम्नगा प्रकृतिमें नहीं फंसते, कीरण आत्मातु: 
भूतिकी उसकी आधारभूमि कोई निद्ृष्ट प्राकृत हप और गर्ति 
नही होती वल्कि वह होती है जो अंतस्थ समग्र और परम आता 
भाव है। वह भगवानकेसे स्वभाव और धर्मकों प्राप्त होता है 
सम साधम्येसागताट, विश्वभावसे युक्त होनेपर भी विश्वातीत और 
मन-प्राण-शरीरके विशेष व्यप्टिरूपमें रहकर भी विश्वभावेूर्ति 
होता है। यह यौग जब एक वार सिद्ध हो जाता है पर्व ऐसे 
अव्यभिचारी सुस्थिर योगके हारा, अधिकम्पेन योगेन, वह प्रकृति" 
के किसी भी भावमे तन्निष्ठ हो सकता है, किसी भी गॉर्तिं 
अवस्थाकोी धारण कर सकता है, चाहे जो जगत्कर्मे कर सकती 
है, और यह सब करते हुए वह भगवदीय आत्मस्वरूपके साथ 
अपने एकत्वभावसे च्यूत नहीं होता, सर्वसत्ताधारी परमेदवरकें 
साथ निरंतर मिलनसे किंचित्‌ भी वियुक्त नहीं होता।' 

यह ज्ञान जब हृदय, मन और शरीरकी सारी भरकुतिंतः 
अपना पूरा प्रभाव डालकर भावमें परिणत होता है तब यही र्विंद 
भवित और प्रगाढ़ प्रेम बन जाता है उन आदिकारण परम पुरुषके 
प्रति जो हमारे ऊपर हैँ, यहां सर्वत्ष सदा सब पदार्थकि निर्यता 
प्रभुके रूपसे अवस्थित हैं, मनुष्यमें हे, प्रकृतिमें हैं। हें ज्ञात 
प्रथमतः बूद्धिका ज्ञान होता है; पर पीछे हृदयमें भी इस 
“भाव” उदित होता है*। हृदय और बुद्धिका यह परिवर्तन समर 


'सर्वेवा बतमानो5षपि स योगी मयि वबर्तते। 
'ब्रधा भावसमन्विता:। 
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प्रकृतिके संपूर्ण परिवर्ततका आरंभ है। एक नया अंतर्जन्म और एक 
नयी स्मृति हमे अपने भक्ति-प्रेमके परमाराध्यके साथ एकत्वछाभके 
लिये, मद्भावाय, तैयार करती हैं। इस भागवत पुरुषकी, जो 
अब ससारमें सर्वव और ससारके ऊपर देख पड़ता है, महत्ता और 
सौदर्य तथा पूर्णतामें वह प्रीतिको, प्रेमके प्रगाह आनदकों प्राप्त 
होता है। वह प्रगाढ आनंद मनके इधर-उधर छितरे हुए बहि- 
भूत जीवन-सुखका स्थान स्वयं ग्रहण कर लेता है, वल्कि यह्‌ 
कहिये कि वह परमानंद और सब सुखोंकों अपने अंदर खीच लेता 
जौर एक विलक्षण रसक्रियाके द्वारा मन-वुद्धि और हृदयके 
सब भावों और इंद्वियोंके सब व्यापारोंकों रुपांतरित कर डालता 
हुं। सारी चेतना ईश्वरमय हो जाती और ईइ्वरकी प्रति-चेतनासे 
भर जाती है; सारा जीवनप्रवाह आनंदानुभवके समुद्रमें जा 
मिलता हैं। ऐसे भक्‍तोंके सब भाषण और चिंतन भगवान्‌के ही 
संबंधमें परस्पर कथन और बोधन होते हे। उस एक आमनंदमें 
पुरुषका सारा संत्तोप और प्रकृतिकी सारी कीड़ा और सुख केंद्री- 
भूत हे। चिंतन और स्मरणमें वही मिलन क्षण प्रतिक्षण सतत 
होता रहता है, आत्माके अंदर अपने आत्मैक्यकी अनुभूति निरंतर 
बनी रहती हैं। और जिस क्षणसे इस आंतरिक स्थितिका आरंभ 
होता है उसी क्षणसे, अपूर्णताकी उस अवस्थामें भी, भगवान्‌ पूर्ण 
बुद्धियोगके द्वारा उसे दुढ करते हें। हमारे अंदर जो प्रज्वलित 
ज्ञानदीप है उसे उठाकर वे दिखाते और पृथग्मूत मन और बुद्धि- 
का अज्ञान नप्ट कर मानव आत्माके अंदर स्वयं प्रकट होते हैं। 
इस प्रकार कर्म और ज्ञानके ज्ञानदीप्त मिलनपर आश्रित बुद्धि- 
योगके द्वारा जीव अधःस्थित चस्त मन-वुद्धिकी परंपरासे निकलकर 
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कर्मकर्तरी प्रकृतिके ऊपर साक्षी चैतन्य अक्षर शातिको प्राप्त हो 
हुका। पर अब इस महत्तर वुद्धियोगके द्वारा जिसका आधार 
भवित-प्रेम और समग्र ज्ञान-विज्ञानका ज्ञानदीप्त मिलन है, जो 
 वृहतू महाभावमें डूवकर उन्त परम पुरुष परमेद्वरकों प्राप्त 
होता है जो एकमेवादितीय है, सर्व है और सर्वेके स्वयं हक 
है। इस प्रकार सनातन उरुप ध्यप्टिपुएषष और व्यप्टिग्रकृतिमें 
भर जाते है; व्यप्टिपुरप कालके अंदर आवागमनसे निकलकर 
सनातनके अनंत भावोंको प्राप्त होता है। 


८ 
भगवानूका विभूतिसत्त 


अब हम लोग एक बड़े महत्त्वके स्थानमें आ गये जहा मुक्त 
स्थिति और दिव्य कर्मके विपयमें गीताका जो सिद्धात है उसके 
प्रतिपादनक्रममें हमें उसके पारभौतिक गौर मानसिक समनन्‍्वयका 
एक सुस्पष्ठ निर्देश प्राप्त हो गया। अर्जुनकी बुद्धिमें भगवान्‌ 
आ गये ; बुद्धिकी जिज्ञासा और हृदयकी आखके सामने वे उस 
परमात्मा और जगदात्माके रूपमें, उस परम पुरुष और विश्व- 
पुरुषक्ते रूपमें, उस स्वांतस्थ अंतर्थामी भगवान्‌के रूपमें प्रत्यक्ष 
हो गये जिसे मनृज्यकी बुद्धि, मन और हृदय अज्ञानके धुषले 
प्रकाशमें ढृढ़ रहे थे। अब केवरू उन नानात्वसे परिपूर्ण विरादू 
पुरुषका दर्शन ही वाकी हैँ जिससे उसके अनेक पहलुओंमेसे एक 
और पहलूके दर्शनकी पूर्णता हो। 

पारभौतिक समन्वय पूर्ण हो चुका। निम्नगा प्रकृतिसे जीव- 
को पृथक्‌ करनेके लिये इसमे सांख्यका ग्रहण किया गया है--यह , 
वह पृथक्‍करण हैँ जो विवेकके द्वारा आत्मज्ञान छाभ कर तथा 
प्रकृतिके त्रिगुणके वंधनसे अतीत होकर ही करना होता है। 
सांस्यकी इस प्रकार पूर्णता साधित कर उसकी परिच्छिन्नताको 
पर पुरुष और परा प्रकृतिके एकत्वका विशाल दर्शेत कराकर पार 
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किया गया है। अहंफारके चलुददिकू विनिभित प्राइुत पृपान्‍ल्‍ी 
व्यप्टित्वको मिदानेके लिये वेदानियोंका बेदांत स्थीझृत दिया गे 
है। क्षुद्र व्यप्दिभावको विधाल तिर्यप्हिक भावरी हवा 
करनेफे लिये, पृथस्मृूत्तिके श्रमको बरह्मके एक्ल्यकी अनुभूतिते तट 
करने और महंकारकी अंब दृष्टि के स्थान सब पदाबाँकों 
मेव आत्माके अंदर और एकमेव आत्माको सब पदावोहि गे 
देखनेकी बिमल दृष्टि छे आनेके छिये बेदांतकी प्रक्रियका अं 
किया गया हैँ। इसकी पूर्णता उत परस्वह्मका समग्र दर्भन की 
कर साधित की गयी है जिन परब्रह्मते ही समस्त चर-अचर के 
अक्षर, प्रवृत्ति-निवृत्तिकी उत्पत्ति होती हैं। इसकी जो सर्गः 
खिल परिच्छिन्नताएं है उन्हे, उन परम पुरुष परमेश्वरका, जो समस्त 
गइविम सेव कुछ स्वयं होते, स्वयं सब व्यप्टि जीवोंके हपोंगे 
अपरने-आपको प्रकट करते और समस्त कर्मों अपनी भागवत्ती 
शब्रित लगाते हे, अपने अत्यंत समीप होना प्रकट करके पार कियीं 
गया हैं। मन, चुद्धि, हृदय और समस्त अंतःकरणको प्रकृतिके 
मधु परमेश्वरकी सेवामे समपित करनेके लिये योगशास्वका अ्हेश 
किया गया है। इसको पूर्णता जगतू और जीवनके उन परम 
मैशुको, जिनका यह अक्ृतिस्थ जीव सनातन मंत्य है, आदि कर्ता 
चेनाकर साधित की गयी है। और पूर्ण आत्मैक्यके प्रकाशम 
जीवका यह देख पाना कि सब पदार्थ भगवहप है, इससे योग” 

गाल्विकी संभावित परिच्छिन्नताओंकों पार किया गया टहँं। 
तः उस परस सत्स्वरूप भगवानूके, एक साथ ही, परम 
हर रा । मूलके रूपसे, सब पदार्थोके निर्व्यप्टित 
” विश्वेके अचछ धारकके रूप में, और सब प्राणियों, 
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सब व्यप्टियों, सब पदार्थों, शक्तियों और गुणोंके अंतःस्थित ईश्वर- 
के रूपमें, उस अंनर्यामीके रूपमें जो आत्मा तथा वार्यकर्त्री प्रकृति 
हैं और सब भूतोंके अंतर्भवा और वहिर्भव हे,--एक साथ ही इन 
सब रूपोरमे--पूर्ण दर्णन होते हे। उस एकके इस संपूर्ण दर्णन 
और ज्ञानमें ज्ञानयोगकी पूर्णतया सिद्धि हो गयी। सब कर्मोका 
उनके भोकता स्वामीके प्रति समर्पण होनेसे कर्मयोगकी पराकाप्ठा 
हो गयी--कयोकि अब स्वभावनियुकक्‍्त मनुष्य भगवदिच्छाका केवल 
एक यूंत्र रह जाता हैं। प्रेम और भक्तिका योग पूर्ण विस्तृत 
रूपमें बता दिया गया। ज्ञान, कर्म और प्रेमकी आत्यंतिक पूर्णता 
व्यक्तिकों उस पदपर पहुंचाती हैँ जहा जीव और जीवेश्वर अपनी 
उच्चात्युज्च अतिशयतामें परम अभेदको प्राप्त होते हे। उस 
अमेंदममें स्वरूपनानका प्रकाश हृदयकों तथा वुद्धिकों भी यथावत्‌ 
प्रत्यक्ष या अपरोक्ष होता हैं। उस अभेदमें निमित्तमात्र होकर 
किया जानेवाला कर्मरूप कृच्छ आत्मोत्सर्ग जीते-जागते एकत्वकी 
आयासरहित स्वच्छंद और आनंदमयी अभिव्यक्ति होता है। इस 
प्रकार आत्मिक मोक्षका संपूर्ण साधन वता दिया गया; दिव्य 
कर्मकी पूरी नीव डाल दी गयी। 

भगवत्स्वरूप श्रीगुरुसे प्राप्त इस संपूर्ण ज्ञानको अर्जुन ग्रहण 
करता है। उसका मन सब संशयोंसे ऊपर उठ चुका हूँ ; उस+ 
का हृदय जगत्‌के बाह्य रूप और उसके मोहक-भ्रामक दृश्यसे 
हटकर अपने परम अर्थ और मूल स्वरूप तथा उसकी अंतस्थ 
वास्तविकताओंको भधाप्त हो चुका है, शोक-संतापसे छूटकर भगव- 
दीय दर्शनके अनिर्वचनीय आनदसे संपृक्‍्त हो, चुका हँ। इस 
ज्ञानकों ग्रहण करते हुए वह जिन छाब्दोंका प्रयोग करता हैं उनसे 


बे गीता-प्रवर्त 


फिर एक बार विशेष वकू और आग्रहके साथ यहें बीर्ते जोर 
आती है कि यह ज्ञान वह ज्ञान हैं जो संपूर्ण है, सव है 38 
आ गया है, कोई वात वाकी नहीं है। अर्जुन सर्वेश्रवम उहं। 
जो उसे यह ज्ञान दान कर रहे है, अवतार मानता है ५8३ 
मनुष्य-्तनमे परवह्म परमेद्वर-रूप से उन्हें ग्रहण करता हैं, हई 
वह “पर ब्रह्म”, “पर घाम” मानता है जिसके अंदर जीव, हे 
बाह्य जगत्‌ और इस अंशरूप भूतभावसे निकलकर अपने मूर् 
स्वरुपको प्राप्त होनेपर, रह सकता है। अर्जुन उन्हें वह ४ 
पवित्रम्‌” जानता है जो मुक्त स्थितिकी परमा पवित्रता है- हे 
परम पावन स्थिति जीवकों तब प्राप्त होती है जब वहें अपने 
अहंकारको मिटाकर अपने आत्मस्वरूपकी स्थिर अचे्ट 
निव्वेष्टिक ब्राह्मी स्थितिमें पहुंचता है। अर्जुन फिर उन्हें अं 
शाइवत दिव्यम्‌” एकमेव सत्‌ सलातन दिव्य पुरुष जानकर ग्रह 
करता है। वह उन्हें “आदि देव” कहकर उनकी स्छुति करती कि 
और सर्वव्यापक सर्वातर्यामी अविनाशी परमात्मा “आदिदेवमर्ज विश: 
रूपसे उनको पूजा करता है। अतएवं वह उन्हें केवल वह 
अदूभुत' ही नहीं मानता जो किसी भी प्रकारके वर्णनसे परे हैं 
क्योंकि कोई भी वस्तु उन्हें व्यक्त करनेके लिये पर्याप्त नहीं हैं। 
“हें भगवन्‌, आपकी अभिव्यवितकों न तो देवता जानते है मे 
दातव”, न हि ते भगवन्‌ व्यक्षित विदु्देंवा न दानवाः,/--र्ल्कि हें. 
उन्हें स्वेभूतोंका स्वामी, उनकी समस्त संभूतिका एकमात्र दि 
निर्मित्त कारण, देवोंका देव जिससे सब देवता उदभूत हुए हैं। पा 
जगतुका पति भी मानता हैँ जो ऊपरसे अपनी परमोच्च तर 
विश्व्यापी अ्रकृतिकी गक्तिके द्वारा उसे अभिव्यक्त तथा परिं- 
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चालित करता हूँ, भूतभावन भूतेश देवदेव जगत्पते। अंतमें बह 
उन्हें हमारे अंदर तथा चारो ओर अवस्थित उत्त बासुदेवके रूपमें 
ग्रहण करता हूँ जो यहां सभी कुछ है अपनी संभूतिकी विश्व- 
व्यापी, घट-घटवासी, सर्व-निर्मायक विभु-शक्तियोके वलूपर, चिभूतयः, 
“संभूतिकी सर्वोच्च शवितयां जिनके द्वारा आप इन छोकोंको 
व्याप्त किये हुए हैँ”, याभिविभूतिभिलेकिानिमांत्त्व॑ व्याप्य 
तिप्ठसि ।' 

उसने अपने हृदयकी भवित, इच्छा-शवितके समर्पण तथा 
बुद्धिकी समझके साथ इस सत्यकों ग्रहण कर लिया हैं। वह 
इस ज्ञानमें रहते हुए तथा इस आत्म-समर्पणके साथ दिव्य यंत्रके 
रूपमें कार्य करनेके लिये तैयार हो चुका है। पर अब एक 
गंभीरतर अविच्छिन्न आध्यात्मिक उपलब्धिकी स्पृह्ा उसके हृदय 
तथा उसकी संकल्पशक्तिमें जाग उठी है। यह एक ऐसा संत्य 
है जो केवल परम आत्माको ही अपने आत्म-न्नानमें प्रत्यक्ष होता 
है,--क्योकि अर्जुन कहता है, 'हे पुरुषोत्तम, केवल आप ही अपने- 
आपको अपनें-आपसे जानते हे,” आत्मानमात्मना वेत्य। यह एक 
ऐसा ज्ञान है जो आध्यात्मिक तादात्म्यद्वारा प्राप्त होता हैं और 
प्राकृत मनृष्यका हृदय, संकल्प-शक्ति तथा बुद्धि बिना सहायताके, 
अपनी ही चेप्टाके द्वारा इसतक नहीं पहुंच सकते। वे तो केवर 
उन अपूर्ण मानसिक प्रतिवियोंको ही प्राप्त कर सकते हे जो इसे 
प्रकाशित करनेसे कही अधिक छिपाते तथा विक्ृत ही करते हे। 
यह एक गुप्त ज्ञान है जो मनुष्यको उन ऋषियोंसे सुनना होगा 
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जिन्होने इस सत्यका साक्षात्कार किया है, इसकी वाणीकी कीं 
किया है और अंतरात्मा तथा आत्मामें इसके साथ एकर्टितो 
प्राप्त को है। “सभी ऋषि और नारद, असित, देवल, ते 
आदि देवापि आपके विषयमें यद्धी कहते है।” अथवा मनुण्यकी 
इसे अपने अंदरसे दिव्य दर्शन एवं अंत.स्फुरणाके द्वारा उन रे 
यामी देवसे प्राप्त करना होगा जो हमारे अंदर ज्ञानके उज्ज्वल 
दीपको ऊपर उठाते है। “और आप स्वयं भी मुझे यही बताते 
है-स्वसब्चेब त्रदीषि मे। जब एक बार यह संत्य प्रकट हे 
जाय तव इसे मनकी स्वीकृति, संकल्पशक्तिकी सहमति तंथा हद 
के आनंद और समर्पणपूर्ण मानसिक श्रद्धाके इन तीचों वर्त्वोर 
हारा स्वीकार करना होता है। अर्जुननें इसे इसी प्रकार अगी- 
कार किया है; “इस सबको, जो आपने कहा है, मेरा मन सर, 
मानता हैं।” परंतु फिर भी हमारी सत्ताकी वास्तविक आत्मा 
तथा उसके अत्यंत अंतरंग चैत््य केंद्रसे बाहर उस गरभीरतर 
अधिकृतिकी आवश्यकता, उस नित्य अवर्णनीय आध्यातिक 
उपलब्धिके लिये हमारी अंतरात्माकी भाग तो बनी ही रहेंगी 
जिसका मानसिक उपलब्धि एक प्रारंभ या छायामात्र है और 
जिसके विना सनातनके साथ पूर्ण मिलन नही प्राप्त हो सकता। 

उत्तर, उस्त उपलब्यितक पहुंचनेंका मार्ग अर्जुनको अब वर्ती 
दिया गया है। भर जहातक महान्‌ स्वतः-अत्यक्ष दिव्य तत्त्वोका 
अतेथ हूँ, वे व्यक्तिके मनको चकक्‍्करमे नहीं डालते। वह परम 
देवाविदेवसंबंधी विचार, अक्षर आत्माके अनुभव, अंतर्यामी ईश्वर 
हु डर वोध तथा चेत्तन विश्व-पुरुषके संस्पर्भकी ओर खुल सकता 
है। देवाधिदेव-विययक विचारस एक बार मनके आलोकित होतें 
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ही, मनुष्य शीघ्रताके साथ मार्गका अनुसरण कर सकता है और 
सामान्य मानसिक बोधोको अतिक्रांत करनेके लिये चाहे कोई भी 
प्रारंभिक कठिन प्रयत्त क्यों न करता पड़े, फिर भी अंतमें वह 
इन मूल सत्योंका, जो हमारी सत्ता तथा समस्त सत्ताके पीछे अब- 
स्थित हैं, स्वानुभव प्राप्त कर सकता हैं, आत्मना आत्मानम्‌। वह 
इसे इस जीछ्ताके साथ प्राप्त कर सकता है, क्योकि ये, एक वार 
विचारमें आ जानेपर, प्रत्यक्ष ही दिव्य रात्य होते है; हमारे मान- 
सिक संस्कारोंमें ऐसी कोई चीज नही जो ईश्वरकों इन उच्च रूपो- 
में स्वीकार करनेसे हमे रोकती हो। पर कठिनाई तो जीवनके 
प्रतीयमान सत्योमें उसे देखनें, प्रकृतिके इस तथ्यमें तथा जगदू- 
अभिव्यक्तिके इस प्रच्छन्नकारी दृष्य प्रपंचमे उसे ढूढ़ निकालनेमें 
पैदा होती हैं; क्योंकि यहां सब कुछ इस एकीकारक विचारकी 
उच्चताके विपरीत है। भगवान्‌को मनुप्य, जीव-जंतु तथा जड 
पदार्थके रूपमें, उच्च और नीच, सीम्य और रोद्र तथा शुभ और 
अथुभमें देखनेके लिये हम कैसे सहमत हो सकते हे? जगत्‌के 
पदार्थोर्में व्याप्त ईदवरसे संबंध रखनेवाले किसी विचारकों स्वीकार 
करके यदि हम ज्ञानकी आदशे ज्योति, शक्तिकी महानता, सौदर्य- 
की मोहक छठा, प्रेमकी उदारता तथा आत्माकी विपुल विज्ञालतामे 
उसे देख भी के, तो भी इनके उन विरोधी गुणोके द्वारा, जो 
सचमुच ही इन उच्च वस्तुओंके साथ चिपके रहते है तथा इन्हे 
आच्छ्च और घूमिल कर देते हे, एकताके भंग होनेकी वातसे हम 

कैसे बचेंगे? और यदि मानव मन तथा भ्रकृतिकी सीमाओके होते 

हुए भी हम देव-मानवमें ईदइवरकों देख सके, तो भी हम उन छोगों- 

में उन्हें कैसे देखेंगे जो उनका विरोध करते हे तथा कर्म और 
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अक्वतिम उन सब चीजोंको ही प्रकट करते है जिन्हे हम बदित् 
पमझते है? यदि नारायण ज्ञानी और संतमें बिना कठिताओी 
दीख जाते है तो पापी, अपराधी, वेश्या तथा चांडालमें वे रह 
उगमतासे कैसे दिखाई देंगे ? सर्वत्र परम पवित्रता तथा एकता 
खोज करता हुआ ज्ञानी विश्व-सत्ताके सभी विशेदोंके प्रति गे 
नहीं, यह नही,” नेति नेति, की कठोर पुकार उठाता है। गधा 
हम इस संसारमे वहुत-सी वस्तुओको इच्छा या अनिच्छापूर्वक 
: स्वीकृति देते है तथा जगतूमे भगवान्‌को स्वीकार करते है तथा 
क्या अधिकतर वस्तुओंके सामने मनकों “यह नहीं, यह नहीं” ४ 
उस धुकारमें ही नही डटे रहना होगा ? यहां निरंतर ही बुढिंकी 
स्वीकृति, संकल्पशक्तिकी सहमति और हृदयकी श्रद्धा दृग्विषय 
और वाह्म रूपपर ही सदा लंगर डाले हुए मानव-मनके लिये कि 
हो जाती है। एकत्वकी प्राप्तिके कठिन प्रयासके लिये कम-से-कर्म 
डंडे प्रवल सकेतों, कुछ ऋखलाओं और सेतुओं, कुछ अवलंबोकी 


३ अर्जुन सर्वे! के रूपमें वासुदेवके प्राकट्यको स्वीकार 
जता हैं और यद्यपि उसका हृदय इसके आनंदसे परिपूर्ण है। 
हे वह पहलेसे ही अनुभव कर रहा है कि यह उसे विरोधमय 
लकी चकरानेवाली भसस्याओके बीच किसी सूत्र किवा मार्ग- 
न सेत्यके छिये पुकार करनेवाले उसके मनकी व्याकुछता और 
पा विभेदोसे मुक्त कर रहा है, और यह उसके श्रोत्रके 
सलाद मृत्तरम, अमृतम्‌, है,---फिर भी वह ऐसे अवलंबो और 
अनुभव करता है कि पक्ष पतला 00 

हु ४ हेगे तथा दृढ़ उपलब्धिकी कठिनाईको ईर 
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करनेके लिये ये अनिवायं है ; नहीं तो, भझा और किस प्रकारसे 
इस ज्ञानकों हृदय तथा जीवनकी वस्तु बनाया जा सकता हूँ? 
बह मार्गदर्शक संकेत चाहता है, यहांवक कि वह श्रीकृष्णसे 
अपनी संभूतिकी सर्वोच्च शक्तियोकों पूर्ण रूपसे तथा विस्तारके 
साथ गिनानेके लिये प्रार्थगा करता है और चाहता है कि उसकी 
दृप्टिसि कुछ भी छूटने न पाये, उसे चकरानेवाली कोई भी चीज 
शेप न रहे। वह कहता हैं, “संभूतिकी अपनी सर्वोच्च शक्तिमें 
अपनी सब दिव्य आत्मविभूतियां, दिव्या आत्मविभूतयः, आप मुझे 
बिना अपवाद के,--अद्ोपेण, निशेष रूपसे--बताइये, अपनी वे 
विभूतियां जिनके द्वारा आप इन छोको और प्रजाओंको व्याप्त 
किये हुए हूं। हैं योगिनू, हर क्षण और हर जगह आपका चिंतन 
करते हुए में आपको कैसे जानू और किन-किन प्रमुख संभूतियोंमें 
में आपका चितन करूं?” वह पुकारकर कहता है कि इस योग- 
के विपयमें जिसके द्वारा आप सबके साथ एक हैँ और सबके अंदर 
अवस्थित 'एक' है और सव आपकी सत्ताके भूतभाव है, सब आप- 
की प्रकृतिको व्यापक या प्रमुख या प्रच्छन्न शक्तियां हे, आप मुझे 

पूरे ब्योरे और विस्तारके साथ बताइये और सदा अधिकाधिक 
ह चताइये ; यह मेरे लिये अमृत-रस है, और जितना ही अधिक में 
इसके बारेमे सुनता हूं, मेरी तृप्ति नही होती। यहां हम गीतामें 
एक ऐसी चीजका संकेत पाते हे जिसे स्वयं गीता भी स्पष्ट रूपमें 
प्रकट नही करती, परंतु जो उपनिपदोंमें बार-बार आती है और 
जिसे आगे चलकर वैप्णव तथा शाकत धर्मोने, दिव्य दर्शनकी मह- 
त्तर तीवज्नतामे विकसित किया था, और वह है जगत्‌में रहनेंवाले 
भगवानूमें मनुष्यको आनंद प्राप्त होनेकी संभावना, सार्वभौस 


शरद गीता-प्रवव 


आनंद, जगज्ज्जननीकी कीड़ा एवं ईदवरकी लीलछाका मावुर्य और 
सौंदर्य ।* | 

भगवान ग्रह जिष्य की प्रार्यनाको स्वीकार कर हछेते हें, कवि 
शुरूमे ही स्मरण करा देते हे कि पूर्ण उत्तर देना संभव हे । 
क्योकि ईश्वर अनत हैँ और उनकी अभिव्यक्ति भी अनंत हा 
उनकी अभिव्यक्तिके रूप भी असंख्य है। प्रत्येक रूप अपने हक 
छिपी हुई किसी दिव्य शक्ति, विभूति, का प्रतीक है और देख 
० बाजी अलग लिये अ्येक खत” अपन अपने उगये अताको 
प्रकट कर रहा है। वे कहते हूं, हां, में तुम्हें अपनी दिव्य विभू- 
तियोके वारेमें वैततछाऊंगा; पर केवल अपनी कुछ मुख्य-मुख्य 
कद विपयन तंबा: सिदेजे “कवर उन मलबे 
उदाहरणके द्वारा जिनमें जम देवाधिदेवकी शक्तिको अनायास ही 
देख सकते हो, “ावान्‍्यत:, उद्देशलः। कारण, जगतूमें ईव्वरके 
जत्म-विस्तारके असंख्य व्योरोका कोई अंत ही नही है, पास्ति 
अन्तो बिस्तरस्प मे “पे वातकों स्मरण कराकर ही गुरु यह 
भेकरण आरंभ करते है और इसपर और भी अधिक तथा 
असदिः्ध बल देनेके लिये अतमें इसे उन- ढुहराया गया है। और 
फिर शेष सारे _ वायमें' हम जगत्‌के पदायों तथा प्राणियोंमे विद्य- 
मान दिव्य अक्तिके ईने मुख्य निर्देशों, इन उत्कृष्ट संकेतोंका 
पक्षिप्त वर्णन पाते है। ऐसा मालूम होता है मानों ये विना 
किसी कमके ही स्तिज्यस्त रूपमे दे दिये गये हों, परंतु फिर 


११०, १६-१८ | 
3१५, १९-४२ | 
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भी इनके परिगणनमें एक विजेय नियम-क्रम है जो, यदि एक बार 
हमारे सामने प्रकदठ हो जाय तो, हमें एक सहायक पथप्रदर्णनके 
द्वारा इस विचार तथा इसके परिणामोंके आंतरिक आशयकी ओर 
ले जा सकता है। इस अध्यायको विभूतिन्योगका नाम दिया 
गया हैँ, जो एक परमावश्यक योग हूँ। कारण, जहां हमे विश्व- 
व्यापी दिव्य संभूतिके साथ उसके संपूर्ण विस्तारमें, उसके शुभ 
और अशुभ, पूर्णता और अपूर्णता, प्रकाश और अंबकारमें समभाव-' 
से अपने-आपको एकाकार करना होगा, वहां हमे साथ-ही-साथ 
यह भी अनुभव करना होगा कि इसके अंदर एक आरोहणणशीर 
विकासात्मक शक्ति है, वस्तुओंमें होनेवाले इसके प्राकट्यका एक 
बढ़ता हुआ उत्त्कर्ष है, कोई क्रमपरपरात्मक रहस्यमय वस्तु हैँ जो 
हमे प्रारंभिक आवरणकारी प्रतीतियोंसे, उत्तरोत्तर उच्चतर रूपोमेंसे 
गुजारती हुई, विश्वव्यापी देवाविदेवकी व्यापक आदर्श प्रकतिकी 
ओर ऊपर उठा ले जाती हैं। 
यह संक्षिप्त परिगणन उस मूल सिद्धांतके प्रतिपादनसे आरंभ 
होता है जो विश्वमें होनेवाली इस अभिव्यक्तिकी समस्त शक्तिके 
मूलमे निहित है। वह यह है कि प्रत्येक जीव और पदार्थेमें 
ईइवर गुप्त रूपसे निवास करते है और वे उसके अंदर खोजे जा 
सकते हे, प्रत्येक पदार्थ एवं प्राणीके मन और हृदयमें वे ऐसे बसे 
हुए हैं जैसे एक गुहामें, उसकी आतर और वाह्य व्यक्त सत्ताके 
अंतस्तलरूमे वे अंत.स्थ आत्मा हे, जो कुछ भी है, हो चुका है या 
होगा उस सबके वे आदि, मध्य और अंत है। यह ' अंतर्यामी 
दिव्य आत्मा ही, जो जिस मन और हृदयमें वसा है उससे छिपा 
हुना हैँ, यह प्रकाशमान अंतर्वासी ही जो उस प्रकृतिगत अंतरात्माकी 


7] 
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दृष्टिसि ओझल जिसे उसने अपने प्रतिनिधिके रूपमें प्रकृतिके 
अपर अ्रकट किया है, हमारे कालगत व्यक्तित्व तथा हमारी देश 
"ते संवेदनात्मक सत्ताक्षे अरभावोंको सब समय विकसित कर रहा 
है,--देश और काल हमारे अंतःस्थ ईंड्वन्की चितनगत गति और 
व्रिस्तार हे। सब ऊँछ यह अपने-आपको देखनेवाला बात्मा 
तथा अपने-आपको प्रकट करनवाली अध्यात्मसत्ता ही है। सदा ही 
भव जीवोके अंदरसे, सब चेतन और अचेतन भूतोंके अंदरसे ये 
सर्व-चेतन अपनी व्यक्त आत्माको गृण और शक्तिमें विकसित करते 
है, पदार्थोके रूपो्में, हमारी आंतर सत्ताके करणोंगे, ज्ञान, अर्ब्द 
और भनकी वृत्तियों तथा कत्तके रागावेश और कार्म- 
फेलापमें, कालके भानमें वेज्व॒ शक्तियों एवं देवताओमें तथा 
भकतिकी अवितियोंमें, उद्धिज-जीवनमें, पशु-जीवनमें, मानव और 
अतिमानव जीवोने उच्त विकसित करते ह्द्‌। 

हम गुण और मात्राके विभेदोसे या मल्योंके भेद तथा 


अब- न होनेवाली इस अंतर्दर्शनकी आंखसे 
वस्तुओपर दृष्टिषात - करे तो हम देखेंगे कि सभी वस्तुएं वास्तव 
33 अभिव्यक्तिकी शक्तियां हैं, इस विश्वव्यापी आत्मा तथा अध्यात्म- 


408४ विभूतियां हैं, इस महान्‌ योगीका योग, इस अद्भुत आत्म- 
के 2 यह ली इसके लिया जे कोर कुछ हो ही 
गह उती। वे इस चिद्वमे अपने अगणित भूतभावोंके अज 


हा हज अ स्वामी हैं, अज्ो चित ४ सभी पदार्थ उनकी 

उनकी तैया उनके संसिद्ध रूप, विभूतियां, 
* ये जो कुछ है उस सबका थे. उद्गम हैं, उनका आदि हैं; 
उनकी लित्य-परिवर्तनशीर अवस्थामे ये उनका आधार, उनका 
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है; वे ही उनका अंत भी हैं, प्रत्येक सुप्ट वस्तुकी समाप्ति 
विठयकी अवस्थामें वे ही उसका परयंवबसान या विघटन हे। 


या 
ये उन्हें अपनी चेतनामेंसे बाहर निकालते हे और उनमें गुप्त रूप- 
से भवस्थित रहते हो, वे उन्हे पपनी चेतनामें वापिस खीच लेते 
हैं जो फिर उनके अंदर कुछ समय या सदाके लिये अतर्लीन रहते 
है.।। जो कुछ भी हमें दिसायी देता है वह एकमेवकी विभूति- 


मात्र हूँ: जो कुछ हमारे इद्रियवोध और हमारी दृष्टिसे अगोचर 
हो जाता हूँ वह एकमेवकी उस विभृतिके परिणामस्वरूप ही अगो- 
चर होता हँ। सभी श्रेणियां, जातिया, उपजातियां तथा व्यप्टि 
ऐसी ही विभूतियां हैें। परंतु अपनी सभूतिमें विद्यमान शवितके 
द्वारा ही दृष्टिसगोचर होतेके कारण वे हमे उस चीजमें विशेष 
झूपसे “दिखायी देते हे जो उत्कृष्ट मूल्य-महत््व रखती है या जो 
प्रबल तथा श्रेष्ठ गक्तिके साथ कार्य करती प्रतीत होती हैं। अत- 
एव प्रत्येक प्रकारकी सत्तामें हम उन्हें उन्हँंके अंदर अधिक-से- 
अधिक देख सकते हँ जिनमे उस प्रकारक्ी प्रकृतिकी शक्ति सर्वोच्च, 
' अमुसख तथा अत्यत प्रभावजाछी रूपमें आत्मप्राकट्य करनेवाली 
निज अभिव्यक्तिको प्राप्त करती है। वे एक विशेष अथे्में 
विभूतिश् होती हे। परंतु 'डच्चतम णविति और अभिव्यक्ति भी 
अनंतका केवल एक अत्यंत आंशिक प्रकाग होती है ; यहातक 
दि यह संपूर्ण विः्व भी उनकी महिमाके केवल एक ही अशसे 
अनुप्राणित हो रहा है, उनकी ज्योतिकी एक ही रश्मिसे अ्रकाश- 
मान है, उनके आनंद जौर सीदर्थकी एक हलकी-सी झलकसे ही 
महिंमान्वित हो रहा हैं। यही, संक्षेपमें, इस परिगणनका सार 
तथा इससे निकलनेवाला प्ररिणाम हैं और यही इसके अर्थका मर्म हैँ । 


क 
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ईदवर अक्षय, अनादि अनंत कार है; यह उनकी सैंभूति- 
की अल्यंत प्रत्यक्ष शक्ति है और संपूर्ण बैश्व गतिका बा 
। गहमेव अक्षय: कालः। काल और संभूतिकी उस गतिमें 
ईश्वर स्वविपयक हमारे विचार या अनुभवके प्रति, अपने कार्यो 
की साक्षीके द्वारा एक ऐसी दिव्य झत्रित प्रतीत होते है जो पद 
वस्तुओको व्यवस्थित करती तथा गतिके अंदर अपने-अपने स्थात- 
पर स्थापित करती है। वही अपने देशात्मक रूपमे सव ओर 
हमारे सामने उपस्थित होते है, छाखों गरीरोवाले, अतंस्य मा 
वाले, अत्येक सत्तामें प्रकट; सब तरफ हम उन्हीके चेहरोंको 
देखते हैं। धाताहं विद्वतोमुखः। कारण, उनके आत्मा, विचार 
एवं शवितका, सर्जनकी दिव्य प्रतिभा, रचनाकी अद्भुत कछा और 
संबंधों, संभावनाओं तथा अनिवाये परिणामोंकी निश्चति व्यवस्थाका 
रहस्य एक साथ इन सब छाखों प्राणियों और पदाथोंमें, सर्वेभूतेष 
कार्य करता है। इस संसारमें वे हमें संहार करनेवाला विख- 
व्यापी जात्मा भी दिखायी देते है, जो अपनी रचनाओंको अंतर 
गेट करनेंके लिये ही बनाते प्रतीत होते है :---.“में सर्वे्हारक 
मृत्यु हूं, अहं मृत्यु: सर्देहर:। फिर भी उनकी संभूतिकी शर्विर्त 
अपना व्यापार बंद नहीं करती, क्योकि पुनर्जन्म एवं सवसर्जनकी 
गवितत सदा ही मृत्यु और संद्वारकी शव्तिके साथ कदम मिलाकर 
चलती हूँ,..'और, जो कुछ उर्त्पन्न होगा उस सबका उर्डृव 
भी में ही हूँ” बस्तुबंमे' विद्यमान दिव्य आत्मा वर्तमाव्की 
00४ करनेंदादा, भूतका अ्रतिहरण करनेवाला तथा भविष्वतृकी 
सेजन करनेवाछा जात्मा है। , ; 


फिर, इन सब जीवित प्राणियों, बैज्व देवताओं, अतिमातव: 


3 
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मानव और अवमानव प्राणियों, तथा इन सब गुणों, शवितियों 
और पदाथरमें जो प्रत्येक श्रेणीके गृणमें प्रधान, उच्च और सबसे 
महान्‌ हूँ वह देवाधिदेवकी एक विज्ञेप विभूति है। ईश्वर कहते 
है कि में आदित्योंमें विष्णु, रुद्रोमे शिव, देवताओंमें इंद्र और 
असुरोंमें प्रक्लाद हूं, ससारके महान्‌ पुरोहितोंका प्रमुख बृहस्पति, 
सेवानियोंका सेनानी युद्ध-देवता स्कंद हुं, मरुतोमें मरीचि, यक्षों 
और राक्षसोंमें कुबेर, नाग्रोमें अनतनाग, वसुओमें अग्नि, गंधर्वोमि 
चित्ररथ, संतानोत्यादकोंमें प्रेम-देवता कंदर्प, समुद्री जल-जतुआमें 
वरशण, पितरोमें अर्यमा, देवषियोंमें नारद, निवमविवानकफी रक्षा 
करनेवालोंमें नियमका अधिपति यम, आधी-तूफानकी शक्तियोमें 
पवन देवता हूं। इस शांखलाके दूसरे छोरपर में प्रभाओं और 
ज्योतियोमें जाज्वल्यमान सूर्य, रात्रिके नक्षत्रोमे चंद्रमा, सरोमें 
सागर, संसारके शिखरोंमें मेरु, पर्वत-श्टंखलाओंमें हिमालय, नदियोमें 
गंगा, आयुधोंमें दिव्य वज्र हु। सब पेड़-पौधोंमें में अद्वत्थ हूं, 
जद्वोंमे इंद्रका अदइव उच्च:श्रवा, हाथियोमें ऐरावत, पक्षियोमें गरुड़, 
सपोर्में स्पे-देवता बासुकि, धेनुओमें कामथुकू, मत्स्योंसे मगर- 
मच्छ, वन्य पशुओमें सिंह हूं, मासोंमें में प्रथम मास मार्गगीर्ष 
हूं; ऋतुओंम सर्वेसुंदर वसंत ऋतु हु। 

भगवान्‌ श्रीकृष्ण अर्जुनसे -कहते हे कि जीवोंमे में चेतना हूं 
जिसके द्वारा वे अपने-आप तथा अपने परिपाइ्वकों जानते है। 
इंद्रियोंमें में मत हूं, मनके द्वारा, ही वे पदार्थोके अ्भावोंकों ग्रहण 
करती है तथा उनपर प्रतिक्रिया करती हे। में उनके; मन, चरित्र, 
शरीर और कर्मके गुण हूं, में कीति, श्री, वाक्‌, स्मृति, मेधा, धृति, 
क्षमा हूं, तेजस्वियोंका तेज और बलवानोंका, वर हूं। “में निश्चय, 
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अध्यवसाय और जय हूं, सज्जनोंका' तत्त्वगुण हूं, छल्योंका चूत 
हूँ; जो शासन, दमन और पराभ्ंव करते हें उन सवकी अगशृता 
मौर दंड-शक्ति में हूँ और जो सफलता तया विजय छाभ करते 
हँ उन सबकी नीति भी में हूं; में युह्योका मौन हूँ, जञानियोंका 
ज्ञान तथा विवादकर्ताओंका तक हूं। में अक्षरोंमें अक़ार, समाततों- 
में छंद, शब्दोमे पवित्र पद ओंकार, छंदोंमें गायनी, वेदोमे सीरमे- 
वेद, मंत्रोंमे बहुत साम हूं। 7ज़ो गणना और थआकंलव करते हैं 
उनके लिये में समस्त गणनाका अग्नणी काल हूं, नाना द्षतीं, 
कलछाओों और विद्याओंमें में अध्यात्मविद्या हूँ। में मनुष्यका 
समस्त शवित-सामर्थ्य हुं और विश्व तथा उसके ग्राणियोंकी समस्त 
शक्तियां हूं। 
जिन छोगोंमें मेरी शक्तियां मानव-उपलब्धिके उच्चतम शिलरो 
को पहुंच जाती है वे सदा स्वयं मेरा ही रूप, मेरी विशेष 
विभूतियां होते हैं। में मनष्यो्में राजा, नेतां, शक्तिशाली पुएप 
किवा वीर हूं। में योद्धाओँमें राम, वृष्णियोमें कृष्ण, परॉडवर्म 
अजून हूं। ज्ञानी ऋषि मेरी, ही विभूति होता है; महतर्भियोमें 
भूयू हूें। जो महान्‌ ऋषि या अंतओ्रेरित कवि सत्यकों देखता 
तथा विचारकी ज्योति और झव्दकी ध्वनिके हारा उसे व्यवत 
करता हे वह मत्ये-देहमें प्रकाशमान स्वयं में ही होता हूं ; 
कवियोंमें में उल्चता हूं। एक महान्‌ मूत्र, विचारक या दाईमिके 
मनुष्योमें मेरी हो झवित, मेरी विशाल पन्ना होता है। में मुननिर्यो- 
में व्यास हूं। ' परंतु, अभिव्यक्तिमें मात्राका भेद चाहे कितता हीं 
क्यों न हो, सब भूत्त अपने निजी ढंगसे और अपनी निजी प्रकृति- 
में ईऔश्वरकी ही शक्तियां हे; इस संसारमें कोई भी चर-अचर 


+ 
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या जड़-चेतन मुझसे रहित नहीं हो सकता। में सभी भूतोका 
दिव्य बीज हूं, ओर वे उस बीजकी झालाएं और पुष्प है; जो 
आत्मा-रूवी बीजमें है उसीको दे प्रकृतिमे विकसित कर सकते 
। भेरी दिव्य विभूतियोंकी कोई गणना या सीमा नहीं हैं, जो 
मेने कहा हूँ वह एक संक्षिप्त निरूपणसे अधिक कुछ नहीं 
मेने केवल कुछ प्रमुख सफेतोपर, ही प्रकाण डाला है और 

अनंत सत्यताओकी ओर एक दृढ़ मार्ग खोल दिया है। संसारमें 
जो कोई भी सुंदर और विभूतिश्ाली प्राणी तुम देखते हो, मनुप्यों- 
में तथा मनुप्यसे ऊपर और उससे नीचे जो कोई भी शवितशाली 
और ऊर्जस्वी सत्ता हैं उसे तुम मेरा ही तेज, ज्योति और शक्ति 
समझो, मेरी ही सत्ताके तेजस्वी अंश और प्रखर झक्तिसे उत्पन्न 
जानों। परंतु इस ज्ञानके लिये अनेक व्योरोकी आवश्यकता ही 
क्या हैँ ? इसे यों समझो कि में यहां इस संसारमें हूं और सब 
जगह हूं, म॑ सबमें हूं, और सब कुछ हुं: मेरे सिवा और कुछ भी 
नही हैँ, मेरे बिता किसी भी चीजका अस्तित्व नहीं है। इस 
संपूर्ण अरह्माण्डको से अपनी असीम शक्तिकी एक ही कला तथा 
अपने अगाध आत्माके एक सृक्ष्मातिसूक्ष्म अंशसे ही धारण करता 
हूं; ये सव भुवत उस नित्य अपरिमेय में हूं! 'भहमस्मिके 
स्फूलिय, संकेत और रशिमियां मात्र हें। 
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गीताका ददाम अध्याय प्रबम दृष्ठिमें जैसा प्रतीत द्वोता हैं 
उसकी अपेक्षा अत्यधिक महत्त्वपूर्ण है। जो मतवाद इह-जीवनसे 
चरम मुक्ति चाहता हैं और मानव आत्माकों जगतूसे व्मुख कर 
इसके सव संवंधोंसे विरक्‍त कर सुदूर, कूटस्थ, निरपेक्ष सत्ताकी 
ओर ले जाना चाहता है, उस मतवादको ढूढ़ निकालनेंके लिये ही 
पक्षपातयुकत दृष्टिसि गीताके मूल वचनोंका अनुशीलन करनेपर ईसे 
अध्यायका यथार्थ महत्व समझमें चही आ सकता। गीतोकी 
संदेश यह हैं कि भगवान्‌ मनुष्यके अंदर निवास करते है और वें 
बढ़ते हुए मिलनकी शक्तिके हारा अपने-आपको निम्नतर प्रकृतिकें 
पर्देसे बाहर प्रकट करते है, मानव आत्माके सम्मुख अपने 
विश्वव्यापी आत्माकों प्रकाशित करते है, अपनी निरपेक्ष परात्मर- 
ताओंको प्रकट करते हे, अपने-आपको मनुष्यमें तथा से भूतोंमें 
प्रकाशित करते हें। यह जो मिलन एवं दिव्य योग है, यह जो 
भनुष्यका ईश्वरकी ओर विकसित होना और ईश्वरका मर्निवे 
जात्माके अंदर तथा मानवीय अंतर्दृष्टिके सम्मुख प्रकट होनी हैं 
इसके फलस्वरूप ही हम यहां सीमित अहंसे मुक्त होकर दिव्य 
मानवताकी उच्चतर प्रकृतिकी जोर ऊपर उठ सकते हैँ। कारण, 
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तीन गुणोके मर्त्य ताने-बाने या उनकी उलझी हुई जटिलतामें नहीं 
वल्कि इस महत्तर आव्यात्मिक प्रकृतिम निवास करते हुए मनुष्य, 
ज्ञान, प्रेम और संकल्प, तथा भगवानके प्रति अपनी सांवृर्ण सत्ताके 
गात्म-दानके द्वारा उनके साय एक होकर, निःसदेह, निरपेक्ष परा- 
त्परताकी ओर उठनेमे और साथ ही जगतपर कार्य करनेसें भी 
समर्थ होता है, पहलेकी तरह अज्ञानमें नहीं वरनू परम देवके साथ 
व्यक्तिके बबार्थ संबंधसे, आत्माके सत्यमे, अमरत्वमें कृतार्थ होकर, 
अब भर अहुँके छिये नहीं बल्कि विष्वगत ईश्वरके लिये कार्य 
करनेके योग्य वन जाता है। अर्जुनका इस कार्यके लिये आह्वान 
करना, जो सत्ता और घक्ति बह है उससे तथा जिस परम सत्ता 
और शवितका सकलप उसके द्वारा कार्य करता हैँ उससे उसे सचेत्तन 
करना ही देहवारी भगवान्‌का प्रयोजन है। इस उद्देश्यके लिये 
ही भगवान्‌ श्रीकृष्ण उसके सारथि हैं, इस उद्देश्यके लिये ही उसे 
महान्‌ विपादने तथा अपने कार्यके हीनतर मानवीय प्रेरक-भावोके 
प्रति गहरे असंतोपनें आ घेरा था; उनके स्थानपर विशालतर 
आध्यात्मिक प्रेरक-भावकों प्रतिष्ठित करनेके लिये उसे अपने लिये 
नियत कर्मकी महान्‌ घड़ीमें यह सत्यदर्शन प्रदान किया गया है। 
विश्वपुरुषका दर्शन तथा कर्मके लिये दिव्य आदेश ही वह सर्वोच्च 
शिखर हैँ जिसकी ओर उसे ले जाया जा रहा था। अब वह 
शिखर निकट आ पहुँचा हैं; परतु अभी उसे विभूतियोगके द्वारा 
जो ज्ञान दिया गया है उसके बिना वह शिखर अपने पूर्ण अर्थसे 
रिक्त ही रहेगा। 

जगत्‌-सत्ताका रहस्य कुछ अशर्में गीताने प्रकट कर दिया है। 
कुछ अंद्यमें ही, क्योकि उसकी अनंत गहराइयोका संपूर्ण निरूपण 
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भला कीन करेगा अथवा कौत मतवाद या दर्शन यह कहेगा कि 
जगरतू-हपी चमत्कारका समस्त मर्मे उसने थोडेसे स्थासमें प्रकाशित 
कर दिया है या एक संक्षिप्त झास्त्रमें आबद्ध कर दिया है? परत 
जहातक गीताके प्रयोजनके लिये आवश्यक है वहांतक वह हमारे 
सामने प्रकट कर दिया गया है। भगवानूसे जगदके उत्पन्न होते 
का प्रकार, उसके बंदर भगवानूका अंतर्यामी-हपसे रहना और 
उसका भगवान्‌के अंदर रहना, समस्त सत्ताका मूल एकत्व, प्रकृति 
के अदर तमसाच्छन्न मानव आत्माका परमेश्वरसे संबंध, आत्म- 
ज्ञानके प्रति उसका जागरण. महत्तर चेतनामें उसका जन्म, अपनी 
आध्यात्मिक ऊंचाइयोकी ओर उसका आरोहण--यहू सर्व हमें बता 
दिया गया हैं। परंतु जब मूछ अविद्याके स्थानपर यह नयी 
आत्म-दृष्टि और चेतना प्राप्त हो गयी, तब भरा मुक्त पुरुपकी 
अपने चारों ओरके जगत्‌के विषयमे क्या दृष्टि होगी, जिस जगतृ- 
अभिव्यक्तिका प्रवान रहस्य अब उसे ज्ञात हो गया' है उसके 
प्रति उसकी कैसी वुत्ति होगी? सर्वप्रथम, उसे सत्ताकी एकत्ताका 
ज्ञात तथा उस ज्ञानकी ऐक्य-दृष्टि प्राप्त होगी। वह अपने चारों 
ओर रहनेवाले सब भूतोंको एक ही दिव्य सत्ताकी आत्मा 'ं, 
आकृतियों और शक्तियोंके रूपमें देखेगा। उसके वादसे बह दृष्टि 
उसकी चेतनाके सभी वाद्यातर व्यापारोंका आरंभ-विंदु होगी; वही 
उसकी मृर दृष्टि होगी, उसके समस्त कार्योका आध्यात्मिक आधार 
होगी। वह सब वस्तुओं तथा सभी प्राणियोंको एकमेवर्में निवास 
करते, चलते-फिरते तथा काम-काज करते और दिव्य एवं नित्य 
सतमें ही अवस्थित देखेगा। परंतु बह उस एकमेवकों भी सर्वर्का 
अंतर्वासी, उनका आत्मा, उनकी अंत:स्थ मूल अध्यात्मसत्ता अनु्यर्व 


है 
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करेगा; वह देसेगा कि अपनी सचेतन प्रकृतिके अंदर उस एकमेब- 
ये गृप्त उपस्थितिके बिया थे न तो जो सकते थे और न किसी 
प्रकारकी गति-चेप्टा या कार्य-ब्यापार ही कर सकते थे और उसके 
झंकल्प, शवित, अनुमति या मात स्वीकृत्कि बिना किसी भी 
क्षण उदकी एक भी चेप्टा संभव न होती। स्वयं उन्हें भी, उन- 
वी आत्मा, मन, प्राण कौर भीतिक ढाचेको भी, वह इस एक 
आत्मा कौर अध्यात्म-सत्ताकी शवित, संकल्प तथा सामर्थ्यंका परिणाम- 
मात्र देसेगा। उसके "लिये सब कुछ इस एक विश्वव्यापी सतृका 
ही भूतभाव होगा। उनकी खेतनाकों वह पूर्णतया उसकी चेतनासे 
निकली हुई, उसके बल और संकल्पकों उसकी अबित और सकत्प- 
से छकाहरण किये हुए तथा उस्तीपर निर्भर और उनके आशिक 
प्रद्मयति-प्रयंचकों। उसकी महत्तर दिव्य प्रकृतिका परिणाम अनुभव 
करेगा, भले ही तात्कालिक वस्तुस्थितिमें वह मनको परमेच्वरकोी 
अनिव्यक्तति माछूम पड़े या उसका छद्यढप, उसका एक आकार 
प्रतीत हो या विकार। वस्तृओंका कोई भी प्रतिकूल या भ्रांति- 
जनक बाह्य रूप इस दुष्टिकी पूर्णताको न तो जरा भी कम करेगा 
और न उसका विरोध ही करेगा। यह उस महृत्तर चेतनाका, 
जिसमें वह ऊपर उठा हूँ, मुख्य आवार है, यह परमावश्यक्र ज्योति 
हैं, जो उसके ज्ञारों ओर खुल गयी है, तथा देखनेका वह एकमात्र 
पूर्ण ढंग हैं, वह एकमात्र सत्य है जो अन्य सबको संभव कर देता 
हैं। “कि 

. परतु यह संसार परमेश्वरका केवक एक आंशिक प्राकंटय 
है, यह केवल अपने-आप ही वह भगवान्‌ नहीं हैं। भगवान्‌ उससे 
अनंतगुना महान्‌ है जितनी कि कोई प्रकृतिगत अभिव्यवित हो 
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सकती है। अपनी अनंतताके ही कारण, उस अनंतताकी पूर्ण 
स्वतंत्रताके कारण वे छोकोंकी किसी भी योजना या विव्व-अइतिके 
किसी भी विस्तारमें परियुर्ण रूपसे रूपायित हो जानेकी समस्त 
संभावनासे परे है, भले ही यह या प्रत्येक भुवन हमें कैसा भीं- 
विशाल, जटिल, अनंततः विविध क्यों न साझूम पड़े,--तास्ति 
अन्तों विस्तरस्प भे,--भले ही हमारी सांत दुष्टिको वह कितना 
दही अनंत क्‍यों न दीख पड़े। अतएवं विव्वसे परे मुक्त आत्म 
का चक्षु इन परम भगवान्‌को देखेगा। इस विश्वको वह आका- 
रातीत भगवानूसे लिये गये एक आकार, निरपेक्ष सत्ताके अंदर 
एक शाइबत गौण अवस्थाके रूपमें देखेगा। प्रत्येक सापेक्ष और 
सांत सत्ताकों वह दिव्य 'निरपेक्' और 'बनंत'के एक आकारके 
रूपमें देखेगा, तथा सब सातोंसे परे जाकर और प्रत्येक सांतके 
भीतरसे होकर वह उस अनंतपर ही पहुंचेगा, अत्येक दृग्विपय, 

अक्ृतिगत जीव तथा सापेक्ष कर्मे और प्रत्येक गुण तथा अ्रत्येक 
घटनाके परे सदा उसीको देखेगा; इनमेसे प्रत्येक चीजकों तथा 
उससे परे देखता हुआ वह भगवानमे ही उसका आध्यात्मिक अर्थ 
प्राप्त करेगा। 

ये चीजें उसके मनके लिये बौद्धिक प्रत्यय नहीं होंगी, न जगत 

के प्रति यह भाव केवछ विचारनेका एक ढंग या एक व्यावहारिक 

सिद्धांत ही होगा। क्योंकि, यदि उसका ज्ञान केवल प्रत्ययात्मक 

हो तो वह एक दार्शनिक सिद्धांत एवं बौद्धिक रचना होगा, आध्या- 

त्मिक ज्ञान एवं दृष्टि नहीं, चेतनाकी आध्यात्मिक स्थिति नहीं। 

'ईबबर और जगत्‌-विपयक आध्यात्मिक दृष्टि केवल विचारात्मक 

ही नही होती, न वह अधानतः या प्रथमतः ही विचारात्मक होती 
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है। वह तो एक प्रत्यक्ष अनुभूति होती हैं और उतनी ही सत्य, जीवंत, 
निकट, अविच्छिन्न, कार्यकर तथा घनिपष्ठ होती है जितना कि मन- 
के लिये आकारों, पदार्वों और व्यक्तियोंका इद्वियोंद्रारा देखना 
और अनुभव करना। केवल स्वूल मन ही ईश्वर और बात्माके 
विपयमें यों सोचता है कि वे एक भावात्मक विचार हे जिसे वह 
दुष्टिका विपय नहीं बना सकता और न छझ्दों, नामों, प्रतीकात्मक 
रूपों तथा कल्पनाओंके बिना अपने सम्भुस निरूपित ही कर सकता 
हैं। आत्मा आत्माको देखता है, दिव्यीकृत बेतना ईश्वरको बैसे 
ही प्रत्यक्ष रूपमें तथा उससे भी अधिक प्रत्यक्ष रूपमें, वेसे है 

घनिष्ठ रुपमें तथा उससे भी अधिक घनिप्ठ रूपमे देखती है जिस 
रूपमे कि शारीरिक चेतना जड़ पदार्थकों देखती है। वह भगवानू- 
को देखती तथा अनुमव करती हैँ, उनके विपयमें सोचती तथा 
इंद्रियोंके द्वारा जानती है। कारण, आध्यात्मिक चेतनाको समस्त 
व्यवत सत्ता आत्माका जगत्‌ प्रतीत होती हैँ, जडतत्त्वका जगत 
नहीं, प्रायका जगत्‌ नहीं, यहांतक कि मनका जगत्‌ भी नहीं; 

ये अन्य वस्तुएं उसकी दृष्ठिमें केवल ईब्वर-विचार, ईश्वर-शविति, 
ईइबर-लप ही होती है। वासुदेवमें ही निवास करने और कर्म 
करने, स्राथि बरते, से गीताका वही तात्पय है। आध्यात्मिक 
चेतना परमेद्वरसे उस घनिपष्ठ तादात्म्य-जानके द्वारा सचेतन है 

जो चित्य वस्तुके किसी भी मानसिक बोब | ग्रोचर पदार्थके 
किसी भी ऐद्रिय अनुभवसे धहुत ही अधिक वास्तविक है। ' उस 
निरपेक्ष सतूसे भी, जो समस्त जगत्‌-सत्ताके पीछें//और परे विद्य- 
मान है और जो उसका मूल है तथा उससे अतीत है और उसके 
उतार-चढावोसे सदाके लिये पृथक्‌ है, यह उसी ग्रकार सचेतन है। 
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इन परमेश्वरके उस अक्षर आत्मासे भी, जो जगरत॒के परिवर्तनोंमें 
व्याप्त है तवा उन्हें अपवी अपरिवर्तनश्ीक नित्यताके दास वार 
करता है, यह चेतना उसी प्रकार तादात्म्वके द्वारा, अर्थात्‌ हमारी 
अपनी कालातीत अपरिवततंतशील अमर आत्माक्षे साथ इस आत्मा 
के एकत्वके द्वारा, संचेतन हे। और फिर यह उस दिव्य पुरुषसे 
भी उसी प्रकार सचेतव है जो इन सव पदार्थों और व्यक्तियोंमें 
अपने-आपको जानता है और अपनी चेतनामें सभी पदार्थों और 
व्यव्तियोका रूप धारण करता है और अपने अँतर्निहित संकल्पके 
हारा उनके विचारों और छूपोंकों गढ़ता है तथा उनकेः कार्यकि 
परिचालन करता है। निरपेश्न ईश्वरसे, आत्मा, अध्यात्मसत्ता, अँतें- 
रात्मा और प्रकृतिके रूपसे विद्यमान ईव्वरसे यह धनिष्ठ में 
सचेतन है। यहांतक कि इस बाह्य प्रकृतिकों भी बह ताइदय 
सथा आत्म-अनुभक्‍ते ही द्वारा जावती है, पर उस तादात्ममके द्वारा 
जो सत्ताकी एकमात्र शक्तिके विभेदों तथा संबंबोंकों और उसके 
महत्तर तया हीनतर कोडिके कार्योही स्वतंज़तापूर्वक स्वीकार 
करता है। क्योंकि, प्रकृति ईश्वरकी नाताविब- आत्म-विभूतिकी 
डावित है। 

परंतु जगतू-सत्ता-विषयक यह अध्यात्म-चेतना इस संसारमे 
अक्वतिको उस प्रवगर नहीं देखेगी जिस प्रकार मनुष्यका सामान्य 
मन उसे थज्ानमें देखता है, न यह उसे केवछ उस झूपमें ही 
देखेगी जैसी कि बहू जज्ञानहें परिणामोंके बीचमें है।. ४४ 
प्रकृतिती जो कोई भी चीज अजानात्मक हैं, जो कोई भी 
चौज अपूर्ये या इुल्तदायक या विकृत और घृणाजवक है, वह पर- 
जेसरकी प्रृद्षिकि सवेधा विषरीत कोई वस्तु नहीं है, वरन्‌ उच्तका 
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छे वर्तमान किसी वस्तुमें है, आत्माकी किद्ती 
है जिसमें वह अपनी सच्ची सत्ता तथा सार्थकता 
प्राप्त्कर सकती है। एक आद्या सर्वजननी परा प्रकृति 
है जिसमें भागवत शक्ति एवं आत्म-प्रकाशका संग अपने निजी 
निरपेक्ष स्वरूप और शुद्ध प्राकट्यका उपभोग करता हं। वहा, 
संसारमें हम जितनी भी शक्तियां देखते है उन सबसे उच्च एवं 
पूर्ण झवित पायी जाती है। वही उमारे सामने परमात्माकी आदर्श 
प्रकृति, पूर्ण ज्ञान, पूर्ण घवित एवं संकल्प, पूर्ण प्रेम और आदनंद- 
की प्रकृतिके रूपमें उपस्थित होती हैं। उसके गुण और शक्तिके 
सब अनंत प्रभेद, अनन्त-गुण, अगणन-इदित, वहां इस परिपूर्ण प्रज्ञा, 
सकलप, शक्ति, आनंद और प्रेमके ऐसे स्वतत्र आत्म-हपरावण है जो 
अदूभुत रूपसे विविध हे तथा स्पुत्य और सहज-स्वाभाविक रूपसे 
सुसंगत हैं। वहां सव कुछ बनंतताओकी एक बहुमुखी अव्याहत 
एकता हैं। आदशंभूत दिव्य प्रझुतिमें प्रत्येक शक्ति एवं प्रत्येक 
गूण अपने कार्यमें शुद्ध, पुर्ण, आत्म-अधिकृत तथा समस्वर है, वहा 
कोई भी चीज अपनी पृथक््‌ सीसित स्वचरितार्यताके लिये चेष्टा 

नहीं करतों, सब एक अवर्गतीय एकत्वमें कार्य करते हे। वहा 
सब धर्म, सत्ताके सव विधान--धर्म, सत्ताका विधान, दिव्य शक्ति 
ओर. गुणका, गुण-कर्मका, केवल एक विशेष व्यापार है,--एक ही 
स्वतत्न॒ और नमनशील धर्म है। सत्ताकी वह एकमात्र दिव्यि 
शक्ति! अपरिमेयः स्वतंत्रताके साथ कार्ये करती हैं और, किसी 
एक ही, ऐकातिक निवमसे न. वंधी रहकर, किसी बावनेवाली 


'तपसू, चित्‌-शक्ति। 


१९२ गौता-अवंब 


प्रणालीसे सीमित न रहते हुए, अनंतताकी अपनी निजी ओड़ामे 
आनंद लेती हैं और आत्म-अभिव्यक्तिके अपने सदान्पूर्ण सत्यर्स 
कभी नहीं डगमगाती। 
परंतु जिस संसारमे हम रहते है उसमें चुनाव और विभेदेन- 
का पृथक्कारी तत्व विद्यमान हैं। यहां हम यह देखते हैं कि 
प्रत्येक शक्ति एवं प्रत्येक गण, जो अभिव्यक्तिके लिये सामने जाता 
है. मानो अपने ही अधिकारके लिये चेष्ठा कर रहा है, जित भी 
तरहसे हो सके, यथासभव अधिक-से-अधिक स्व-अभिव्यकित 
प्राप्त करतेका यत्न कर रहा है और उस यत्नको अन्य शक्तियां 
तथा ग्रुणोके अपनी पृथक्‌ स्व-अभिव्यक्तिके लिये किये गये सह 
चारी या प्रतिस्पर्धी प्रयत्वके साथ जैसे-तैसे, यथासंभव अच्छे-सैं- 
अच्छे या बुरे-से-बुरे ढंगसे अनुकूल बना रहा है। परम आत्मा, 
भगवान्‌ इस संघपेरत विश्व-प्रकृतिमे निवास करते है तथा आस्य: 
तरिक गुप्त एकत्वके उस अविच्छेद्य नियमके द्वारा, जिसपर ईर्मे 
सव शक्तियोका कार्य आधारित है, इसमें एक विशेष प्रकारकों 
समस्वरता स्थापित करते है। परंतु वह एक सापेक्ष समस्वरता 
हैं जो मूल विभाजनका परिणाम प्रतीत होती हैँ और मूल एंकर्वें- 
से नहीं वल्कि विभाजनोके आघातसे प्रकट होती तथा उसीके 
हारे स्थित रहतो हुईं दिखायी देती है। अथवा, कंम-सैनतर्म 
ऐसा प्रतीत होता है कि एकत्व दबा और सोया हुआ हैं, त्वा 
अपने-आपको प्राप्त नहीं करता, अपने चकरानेवाले छद्मवेशोंको 
कभी भी उतार नहीं फेकता। और सचमुच ही चह अपने-आप 
को त्वतक नहीं ढूड़ पाता जबतक इस जगतृ-प्रकृतिसें विद्यमान 
व्यक्षित अपने अंदर उस उच्चतर दिव्य प्रकृतिकों नहीं खोज लेता 
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जिससे क्लि वह हीनदर गति उत्पन्न हुई है। तो भी, इस संसार- 
में कार्यरत युण और थक्तियां, जो मनुप्य, पशु, पौधे तथा जड़ 
पदार्थमें नाना प्रकारसे क्रिया कर रही हे, सदा ही दिव्य गुण 
और शक्तिया है, भले ही वे कोई भी रूप क्यों मन धारण करे। 
सभी शक्तिया और गुण परमेश्वरकी ही शत्तिया हे। प्रत्येक 
उनकी दिव्य प्रकृतिस उद्भूत होती है, यहां निम्नतर भ्रकृतिमें 
अपनी स्व-अभिव्यक्तिके लिये कार्य करती है, इन वाबक अवस्था- 
ओमें अपने रझयापन तथा ससिद्ध मूल्योकी श्षामर्थ्य बढ़ाती है और, 
जैसे ही यह अपनी स्व-शक्तिके शिखरोपर पहुंचती है, यह भग- 
वानके प्रत्यक्ष प्रकटीकरणके निकट आ जाती है और अपने-आप- 
को परमोच्च, आदर्श दिव्य प्रकृतिमे निहित अपने निरपेक्ष रूपकी 
ओर उत्प्रेरित करती है। क्योंकि, अत्येक शक्ति परमेग्वरकी ही 
अंशसत्ता और शक्ति है और शक्तिवाग विस्तार तथा स्व-प्राकट्य 
सदा परमेश्वरका ही विस्तार एवं प्राकटय होता है। 

कोई यहांतक कह सकता है कि अपनी तीजन्नताके एक विशेष 
स्थरूपर हमारे अंदरकी प्रत्येक शक्ति, ज्ञानकी शक्ति, सकल्पकी 
शविति, प्रेमकी शक्ति, आनंदकी शक्ति एक ऐसा विस्फोट उत्पन्न 
कर सकती है जो निम्ततर रूप-रचनाके आवरणको छिल्न-मिन्न 
कर डालता है और उस शक्तिको उसकी पृथक्कारी क्रियात्ते हटा- 
कर दिव्य पुरुषकी अनंत - स्वतंत्रता और शक्तिके साथ उसके 
एकत्वमें मुक्त कर देता है। एक सर्वोच्च भगवन्मुख प्रयास 
भनको ज्ञानकी एक परिपूर्ण दृष्टिके द्वारा मुक्त कर देता है 
हृदयको परिपयूर्ग प्रेम और आनंदके हारा मुक्त कर, देता है, संपूर्ण 
सत्ताकों एक महत्तर सत्ताकी ओर संकल्पकी पूर्ण एकाग्रताके द्वारा 
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मुक्त कर देता है। परंतु यह आघात तथा मुक्तिदाबक प्रेरणा 
तो हमारी वर्तमान प्रकृतिपर भगवान्‌के उस स्पर्शके हारा ही 
प्राप्त होते है जो शक्तिको उसकी सामान्य सीमित भेदमूलक 
किया तथा उद्देश्येसे विमुख कर सनातन, विराट्‌ और विश्वातीत- 
की ओर अभिप्रेरित करता है, अनंत तया परिपूर्ण ब्रह्मकी ओर 
फेर देता है। सत्ताकी दिव्य शक्तिकी सक्रिय सर्वव्यापकताका 
यह सत्य ही विभूतिके सिद्धांतका मूलस्तंभ है। ५ 

अनंत दैवी शवित सर्वेत्र विद्यमान है और इस नीचेके जगतु- 
को गुप्त रूपसे बारण करती है, परा प्रकृतिनमें सा धायेते जगत 
परंतु वह अपनें-आपको तबतक पीछेकी ओर, प्रत्येक प्राकृतिक 
सत्ताके हृदयमें, सर्वभूतानां हृद्देशे, छियाये रखती है जबतक ज्ञान- 
की ज्योतिके द्वारा योगमायाका पर्दा नहीं फट जाता। जीव, 
अर्थात्‌ मनुष्यकी आध्यात्मिक सत्ता दिव्य प्रकृतिसे युक्त है। वह 
दिव्य-प्रकृति-युक्त ईइवरकी अभिव्यक्तित है, परा प्रकृंतिर्जीवभूता, 
और उसके अंदर सभी दिव्य शक्तियां और गुण, परमात्माकी 
ज्योति, गक्ति और तपस्‌ प्रसुप्त रूपमे निहित हैं। परंतु इस 
अपरा प्रकृतिमें, जिसमे हम रहते है, जीव चुनाव और साति 
निर्वारणके सिद्धांता अनुसरण करता हैं, और यहां जन्ममें जो 
शक्ति-बारा, 'जो गुण या आध्यात्मिक तत्त्व वह अपने साथ लाता 
या अपने आत्म-प्राकट्यके वीजके रूपमें प्रस्तुत करता है वह 
उसके" स्वभावका क्रियाशील अंश, उसका आत्म-संभूतिका नियम 
बन जाता है और उसके स्वधर्म अर्थात्‌ कर्मके नियमका निर्बारण 
करता हैं।. और, यदि यही सवबे कुछ होता तो कोई कठिनाई 
या परेशानी न होती; मनुष्यका जीवन भग्रवान्‌का ज्योतिर्मय 
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विकास होता। परंनु हमारे जगत्‌की यह निम्नतर शक्ति अज्ञान, 
जहंभाव और तीन गुणोंकी प्रकृति है। क्योकि यह अहंभावकी 
अक्ृति है, जीव अपनेको पृथक्कारी अहं समझता हैं: वह अहभाव- 
मय ढंगसे, दुसरोंकी पृथक्‍्क्रारी अस्तित्व-इच्छाके साथ संघर्ष तथा 
संसर्गमं आनेवाली एक पृथवकारी अस्तित्व-इच्छाके रूपमे, 
अपनी आत्म-अभिव्यक्ति साधित करता हैँ। वह जगत्‌को संघ्पके 
द्वारा अधिकृत करनेका यत्न कस्ता है, एकता और समस्वरताके 
हारा नहीं; वह अहूं-फ॑ंद्विक विरोघ-बैवम्यपर बल देता है। क्योकि 
यह जन्नान, अंध अवलोकन तथा अपूर्ण या आशिक आत्म-अभि- 
व्यकितिकी प्रकृति है, वह अपने-आपको नहीं जानता, अपनी सत्ताका 
नियम नहीं जानता, किंतु अधप्रेरणावश उसका अनुसरण करता 
है, जगत्‌-शक्तिकी ठीक तरहसे न समझी हुई प्रेरणाके अनुसार, 
संघपंयूर्वंक, अत्यविक अंतविरोधके साथ, च्युत होनेकी बहुत ही 
बड़ी सभावनाके साथ उसका अनुसरण करता हूँ। क्‍योंकि यह 
तीन गुणोंकी प्रकृति है, यह अस्तव्यस्त और आयासशील आत्म- 
अभिव्यवित अक्षमता, विच्युति या आशिक आत्म-उपलब्धिके माना- 
विध रूप ग्रहण करती है। तमोगुण अर्थात्‌ अधकार और जड़ता- 
के गृुणके बशीभूत होकर सत्ताकी शक्ति इुर्बलतायूर्ण अस्तव्यस्तता, 
प्रवल अक्षमता, अज्ञानकी शक्तियोंकी अब यांतिकताके प्रति अभीष्सा- 
रहित अवीनताके साथ कार्य करती हैं। रजोगुण अर्थात्‌ कर्म, 
कामना और अधिकारके गुणकी प्रवकृता होनेगर संघर्य तथा प्रयास 
देखनेमें आता है, शक्ति-सामर्थ्यक्षा विकास होता- है, परंतु बह 
(विकास) स्खलनशील, दुःखदायी तया उग्र होता है; अशुद्ध 
शारणाओं, पद्धत्तियों तथा आदश्ञके कारण परथम्रात हो जाता है; 
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ठीक धारणाओं, पद्धतियों या आदशोका दुरुपयोग, .करने, उ्हे 
विगाड़ने तथा उलटा कर देनेकी ओर प्रेरित होता है, और, विगेष- 
कर, अहँभावके बहुत अधिक और प्रायः ही विराद अतिरंजनका 
ओर प्रवृत्त होता है। सच्चगुण अर्थात्‌ प्रकाश, संतुलव मरि शार्ति 
के गुणकी प्रवछृता होनेपर अधिक सामजस्मपूर्ण कार्य और प्रक्ृतिके 
साथ यथोचित व्यवहार होता है, पर वह व्यवहार वैयक्तिक ज्योत्तिं- 
की तथा इस निम्नतर मानसिक संकल्प और ज्ञानके अधिक अच्छे 
रूपोका अतिक्रमण करनेमें असमर्थ शक्तिकी सीमाओके भीतर ह्ठी 
उचित होता हैं। इस उलझनसे छुटकारा पाना, अज्ञान, अेहँर्ती 
और त्रिगुणसे परे उठ जाना दिव्य पूर्णताकी ओर पहला यथात 
कदम है। ऐसे अतिक्रमणसे ही जीव अपनी दिव्य श्रकृति ते 
सच्ची सत्ता प्राप्त करता है। 

आध्यात्मिक चेतनामें विद्यमान मुक्त ज्ञान-चल्षु जगतूपर दूँष्टि- 
पात करते हुए केवल इस संघर्षशील निम्नतर अ्रकतिको ही नहीं 
देखता। यदि हम अपनी तथा दूसरोकी प्रकृतिके दृश्यमान वाह 
तथ्यको ही देखते हे तो हम अज्ञानकी आंखसे देख रहे हैं आर 
हम सबसे, सात्त्विक, राजसिक तथा तामसिक प्राणीमें, देव और 
दानवमे, संत और पापीमे, ज्ञानी और अज्ञानीमे, बड़े और छोटे, 
मनुष्य, पद्यु, वनस्पति तथा जड़ सत्तामे समान रूपसे ईश्वरंकी 
नही जान सकते।.. मुक्त -दृष्टि तो प्राकृतिक सत्ताके संपूर्ण गुर्ल 
सत्यके रूपने एक साथ त्तीन वस्तुओको देखती हैं। अथमत- अरे 
प्रधानतः वह सबमे दिव्य प्रकृतिको गृप्त, उपस्थित तथा विकासके लिंग 
प्रतीक्षा करते हुए देखती है; वह उसे सब वस्तुओंमें विद्यमान 
वास्तविक शक्तिके रूपमें देखती है, एक ऐसी शक्तिके रूपमे जो 
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विभिन्न गुण और दक्तिके उस समस्त प्रतीयमान व्यापारकों उसका 
मूल्य धदान करती है, और गुण एवं शवित-रूपी इन दृग्विययोंके 
अर्थका अनुशीलन वह इनकी अपनी अहंता और अज्ञानकी भाषामें 
नहीं बल्कि दिव्य प्रकृतिके प्रकाशमें करती है। इसलिये, दूसरे 
नंवरपर, वहू देव और राक्षस, मनुष्य, पद्यु, पक्षी और सरीसूप, 
सज्जन और दुर्जन, मूर्ख और विद्वानूमें प्रतीयमान कार्यके भेदोको 
भी देखती है, पर इन अवस्थाओंमें, इन आवरणोंकी ओटमें होते 


(3 


हुए दिव्य गुण और अक्तिके व्यापारके रूपमें ही। वह आवरणसे 
भ्रांत नहीं हो जाती बल्कि प्रत्येक आवरण के पीछे परमेश्वरको 
पहचान सकती है। वह विक्रृति या अपूर्णताको देखती है, पर 
उसे भेदकर उसके पीछे विद्यमान आत्माके सत्यतक जा पहुचती 
है, इतना ही सही बल्कि वह उसे उस विक्ृति एवं अपूर्णतामें भी 
ढुंढ॒ निकालती हैं जो अपने-आपसे अंधी बनी हुई हैं, अपने 
स्वरूपको पानेके लिये संघ कर रही है, स्व-अभिव्यक्ति और अनुभूति- 
के अनेक रूपोंके द्वारा अपनी आत्माके पूर्ण ज्ञान, अपने अनंत और चरम 
रूपपर पहुंचनेके लिये अंबवत्‌ टटोल रही है। मुक्त दृष्टि विकृृति 
और अपूर्णतापर अनुचित बल नहीं देती वल्कि सबको, हृदयमें 
पूर्ण प्रेम और उदारता, बुद्धिमें पूर्ण समझ तथा आत्तमामें पूर्ण समता 
रखते हुए, देखनेमें समर्थ होती है। अंतमे, वह अस्तित्व-संकल्प 
(५]-६०-०८) की प्रयासकारी शक्तियोंके ईश्वरकी ओर 
ऊध्वेमुख संवेगको देखती हैँ; गक्ति और गुणकी सभी उच्च 
अभिव्यक्तियोंको, 'देवत्वकी जाज्वल्यमान जिद्ऑलाओको, निम्नतर 
प्रकृतिके स्तरोंसे समुज्ज्वल प्रज्ञा और ज्ञान, महान्‌ शक्ति, सामर्थ्य; 
क्षमता, साहस, चीरता, प्रेम और जात्म-दानके सदय माधुयें, उत्साह 
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और गौरव, उत्कृष्ट सद॒गुण, श्रेप्ठ कर्म, मोहक सुषमा तथा ही 
स्व॒स्ता, संदर तथा दिव्य सुजनके शिसरोंक्री ओर ऊपर उठी हैंड 
अपनी प्रखरताओंसे युक्त आत्मा, मन और प्राणकर्त आरोही गहाते- 
ताओंको बह सम्मानित, अभिनंदित और प्रोत्साहित कर्यी हैं | 
आत्मिक चक्षु महान्‌ विभूतिके अंदर मनुप्यके उदीयमाने देवत्वका 
देखता और उसे पहचान छेता हूँ। 

उसका वह पहचानना पस्मेश्चरको शकितके हुपमें पहचातनां 
होता है, पर भक्ति यहां अपने व्यापकतम अर्थमें ही अभिम्नेत् 
अर्थात्‌ केवल वलू-सामथ्ये ही नहीं वल्कि ज्ञान, संकल्प, प्रेम, कीं 
पवित्रता, मबरता तथा सदरताकी थक्तिके अर्थेमें मी। मेगा 
सत्ता, चेतना और आनंद है, और इस जगतूमें सव वस्तुएं अपन 
आपको व्यक्त करती है और फिर सत्ताक्री झक्ति तथा चेंतर्नी 
एवं आनंदकी शक्तिके द्वारा अपना स्वरूप पुनः प्राप्त कर लेंगे 
है; यह दिव्य भक्तिके कार्योकरा जगत्‌ है। बह ब्क्ति यहां अरे 
आपको असंख्य प्रकारके भूतोंमें र्पान्चित करती हैं और उ्र्ति 
प्रत्येकके अंदर उसकी दाक्तिकी निजी विशिष्ट झत्तियाँ हि 
प्रत्येक मक्ति उस रूपके अंदर विद्यमान स्वर्य भगवान्‌ हे हे जमे 
हरिणीमें वैसे हो सिहमें, जैसे देवमें वँसे ही दानवमें, जैसे भूतलपर 
रहनेवाले विचारणील मनुप्यमें वैसे ही आकाणमें जगमगानेवाटे 
निश्चेतन ,ूर्यमें वे ही विद्यमान हे। चिगुणके हारा उत्तन्न विकार 
वास्तवमें मुख्य नहीं बल्कि एक गौण रूप ही है; मुख्य वस्यु तो 
वह दिव्य शक्ति है जो आत्म-अभिव्यक्तिको प्राप्त कर रही है! 
भगवान्‌ ही अपने-आपको महान मवीपी, वीर, जननायक, मह 
गुरु, ज्ञानी, पैगंवर, धर्म-संस्थापक, संत, मानवस्ेमी: महाकर्वि, 


ञऊ 
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महान्‌ कलाकार, महान्‌ वैज्ञानिक, तप-परायण आत्म-वशी, बस्तुओ, 
घटनाओं तथा णक्तियोकों वह्ममे करनेवाले मनुष्यमें प्रकट करते 
है। स्वयं वहू कृति भी, वह उच्च काव्य, सौदर्यका पूर्ण रूप, 
गभीर प्रेम, उदात्त कर्म, दिव्य उपलव्धि ईश्वरकी ही गति होती 
हैं; वह अभिव्यक्तिगत भगवान्‌ ही होती है। 

यह एक ऐसा सत्य है जिसे सब प्राचीन संस्कृतियां स्वीकृत 
और समादुत करतो थीं, परंतु आधुनिक मनके एक पाइ्वंको इस 
विवारके प्रति अपूर्य घृणा है, वह इसमे निरे शक्ति-सामर्थ्यंकी 
पूजा, अन्नानपूर्ण या आत्म-पतनकारी वीर-पूजा या आसुरी अति- 
मानवके सिद्धातफो ही देखता है। नि.संदेह, जैसे सभी सत्योको 
ग्रहण करनेका एक अज्नानमय तरीका है वैसे ही इस सत्यकों ग्रहण 
करनेका भी एक अज्ञानमय तरीका हैं, परतु प्रकृतिकी दिव्य 
नियम-व्यवस्थामें इसका अपना एक विशेष स्थान है, एक अनिवार्य 
काये हैं। गीता इसे उस समुचित स्थानमें तथा उस दुष्ठि- 
विदुस हमारे सामने रखती हँ। इसे सब मनुष्यों तथा सब 
प्राणियोमे विद्यमान दिव्य आत्माके प्रत्यभिज्ञानपर आधारित होना 
होगा; बड़ी और छोटी, प्रसिद्ध तथा अप्रूसिद्ध सब अभिव्यक्तियोके 
साथ इसे हादिक समभावपूर्वक सुसंगति रखनी होगी। अज्ञानी, 
दीन, दुर्बल, पापी तथा पतित--सभीमें ईश्वरको देखना और प्रेम 
करना होगा। स्वय विभूतिमें भी जिस सत्ताको इस प्रकार 
स्वीकृत तथा सम्मानित, करना होगा वह बाह्य व्यक्ति नहीं बल्कि 
के एकमात्र देवाधिदेव हे जो अपने-आपको उस शक््तिमें प्रकट करते 
है, हां, प्रतीक-रूपमें व्यक्तिकी स्वीकृति और- सम्मान एक” अलूग 
वात हैं। परंतु यह बात इस तथ्यको रहू, नही कर-देती कि अभि- 
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व्यकितिमं एक चढ़ती हुई खंखछा है और प्रकृति अपनी आत्म- 
अभिव्यक्तिके क्रमोंमें अपने अंधान्वेषी, अंधकारमय या अग्रकामित 
प्रतीकोसे परमेश्वरकी प्रयम गोचर अभिव्यक्तियोंकी शोर ऊपर 
आरोहण करती है। प्रत्येक मद्धान्‌ू चचा, प्रत्येक महान्‌ आप्ति 
उसकी स्व-अतिक्मणकी गवितका चिह्न हैं कौर साथ ही चरम- 
परम अतिक्रमणका आश्यासन है। स्वये मनुप्य भी पशु ऐसा 
उदरसर्पी जीवॉकी अपेक्षा प्राकृतिक अभिव्यवितका एक उच्चतर 
सोपान है, यद्यपि दोनोमें वही एक सम ब्रह्म! विद्यमान हैँ। पसपु 
मनुष्य अभी अपने स्व-अतिक्रमणके उच्चतम शिखरोंपर नहीं पहुंचा 
हैं और इस बीच उन्प्रके अंदर निहित अस्तित्व-संकल्पकी ' महाव्‌ 
शक्तिके प्रत्येक इंग्रिक्तों आश्वासन और संकेत मानना होगा। 
जब हम उन महान्‌ मार्यदर्शकोंके पदचित्नोंफी ओर दृष्टिपात कंस्ते 
है, जो उसे उपलब्विके चाहे किसी भी सोपानसे अतिमातवताकी 
ओर ले जाते है या संकेत करते हैं, तो मनुप्यमें, सभी मनुष्योंमें 
अवस्थित देवत्वके लिये हमारा सम्मान कम नही होता बल्कि 
वढ़ता ही है और साथ ही उसे एक अधिक समृद्ध अर्थ भी ग्रस्त 
होता है। 

स्वयं अर्जुन भी एक विभूति है; वह आव्यात्मिक विकासमे 
एक उच्चताप्राप्त मनुष्य हैं, अपने समसामयिकोके समुदायर्म ऐंक 
विख्वात व्यक्ति, मानवजातिमें विराजमान ईश्वर, भगवदन्नारावश- 
का चुना हुआ यंत्र है। एक स्थामपर भगवान्‌ गुर सबके परम 
तंथा सम आत्माके रूंपमें बोलते हुए घोषित करते है कि ने कोई 
मेरा प्रिय है न हेष्य, पर अन्य स्थानोंपर वे कहते है कि अजुने 
उनका प्रिय और भक्‍त है और इसलियें वह उनके द्वारा परि- 
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चातलित तथा उनके हापोमें सुरक्षित है, दिव्य दर्शन तथा जञानके 
डिये चुना हुआ है। यहां केवल ऊपरी ही असंगति है। विश्व- 
ः आत्माके रूपये वह शक्ति सबके प्रति सम है, अतएव प्रत्येक 
मनुप्यकों वे उसकी प्रकृतिके व्यापारोके अनुसार प्रदान करते हैं; 
किंतु पुरपोत्तमका मनुप्यके साथ वैयवितक संबंध भी हे जिसमें 
थे उस ध्यक्ितके लिये विद्येप रूपसे निकट है जो उनके पाया पहुंच 
गया हूँ। ये सव शूरवीर और महारथी जो कुरुक्षेत्रके मेंदानमें 
युद्धमें सम्मिलित हुए हे भगवत्संकल्पफे वाहन है और प्रत्येकके 
हारा ये उसकी प्रकृतिके अनुसार कार्य करते हे पर उसके अहंके 
पर्देशी ओटमें ही। अर्जुन उस स्थरूपर पहुंच गया है जहां आव- 
रणको विदीर्ण किया जा सकता है तथा देहभारी भगवान अपनी 
दिभूतिके सम्मुख अपनी कार्यश्रेडीका रहस्य प्रकाशित कर सकते 
है। इतना ही नही, वल्कि सत्यका दर्शन कराना जावश्यक भी 
है। एक गठान्‌ कमंक्रा यंत्र है, ऐसे कर्मका जो देखनेमें तो 
सीपण है पर मानवजातिकी यात्रामें आगेकी ओर एक लंबा कदम 
उठानेके लिये तथा धर्मराज्य, ऋत भर सत्यके राज्यके सेंस्था- 
पत्तार्थ किये जानेवाले उसके संघर्पमें एक निर्णायक गतिविधिके 
लिये आवश्यक हैं। मानवके युग-चक्रोंका इतिहास मानवताके 
अंतरात्मा और जीवनमें परमेर्वरकों निरावृत करनेके लिये होने-- 
वार एक क्रम-विकास हूँ; उसकी प्रत्येक महानू घटना और 
अवस्था एक दिव्य अभिव्यक्ति हैं। गुप्त इच्छाजक्तिके प्रधान 
यंत्र, महान्‌ नायक अर्जनकों वह महान्‌ कर्म सचेतन रूपसे, भग- 
वानके कार्यके रूपसे करतेके योग्य दिव्य मानव बनना होगा। इस 
प्रकार करनेसे ही वह कर्म आंतरात्मिक रूपसे सजीव वन सकता 
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है तथा अपना आध्यात्मिक 
शवित प्राप्त के हक पर अपने गुप्त अर्थकी ज्योति एवं 
प्राप्त हुआ है; उसे  म /.. दा आत्म-जानके लिये आह्वान 
और सटतो मो हल ही शत आओ जगतके प्राणियों 
की मात्म-अभिव्यन्तिके हि सबकी प्रकृतिके अंदर परमेइवर- 
देखना होगा, अपने टी ज होगा, सबके अंदर ईश्वरको 
ही अनुभव करना मा हक हे तया विभूतिके रूपमें ईव्वरको 
पर, जन सिने के निचाइयोंमें तथा उसकी ऊंचाइयों- 
मनुप्यको भी अप रहो; बेजता ही | 
मिलसमें अंतिम शिखरोंकी आओ रुपमें, तथा परम .मोक्ष और 
अपने उत्पत्ति और कह 2 लक करते हुए देखना हीगा। 
भी उसे पर सेवर ह्‌ अखिन हा अपने पय्य रखते हुए काछकों 
सृष्टिके उन विकास-चक्रोंको सन 5 कगिल्ल्नत गा का 
मानसव-देहमें अवस्थित दिव्य कल हैं जिनकी गतिके आवर्तोपर 
रूपमे उनका कार्य करता त्मा जमतू्में ईब्वरकी विभूतिके 
उन्नीत हो जाता है। यह हुआ परमोच्च परात्परताओंकी और 
वानका काल-हूप कक पे हे ज्ञान प्रदान कर दिया गया है; भग- 
कोटि मुखोसे मुक्त 58 नह जाना है और उस झूपके कोडि- 
नि.सुत होनेवाछ। है। भूतिके सम्मुख नियत कर्मके लिये आदेश 
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विश्व-पुरुपषका दर्शन गीताके उन सुप्रसिद्ध प्रकरणोमेंसे है जो 
अत्यंत ओजस्वी रुपमें काव्यमय हे, परतु गीताकी विचारबारामें 
इसका स्थान पूर्ण रूपसे प्रकट नहीं है। स्पष्ट ही यह एक 
काव्यात्मक तथा सत्योज्भधासक प्रतीकके रूपमें अभिप्रेत है और 
इसके आशयको ग्रहण कर सकनेके पूर्व हमें देखना होगा कि इस- 
का सूत्रपात कंसे तथा किस प्रयोजनसे किया गया ,हैं, साथ ही 
यह भी जानना होगा कि अपने अर्थग्गर्भित रूपोमे यह किस वात- 
की ओर संकेत करता हैं। अगोचर भगवान्‌की जीवंत प्रतिमा 
तथा प्रत्यक्ष महिमाको, जगतृका सचालन करनेवाले परम आत्मा 
और बगक्तिके साक्षात्‌ विग्नहकों देखनेकी इच्छासे अर्जुनने ही इसके 
लिये प्रार्थना की है। उसने सत्ताके इस सर्वोच्च आध्यात्मिक 
रहस्यको श्रवण कर लिया हैँ कि सव कुछ भगवानूसे उत्पन्न हुआ 
है तथा सब कुछ भगवान्‌ हैँ और सभी चीजोमें भगवान्‌ निवास 
करते तथा गुप्त रूपसे विद्यमान है और प्रत्येक सात दृश्य वस्तुमें 
उन्हे प्रकट किया जा सकता हैं। वह क्षम जो मनुष्यके मन 
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तथा इंद्रियोंको इतनी वृद़्तासे अपने अधिकारमें रखता हं अर्थात्‌ 
यह धारणा कि वस्तुएं ईश्वरसे पृथक्‌ अपने-आपमें या अपने लिये 
अस्तित्व रखती है, अथवा प्रकृतिके अबीन रहनेवाली कोई भी 
वस्तु स्थयमेव प्रेरित तथा परिचालित हो सकती हैं, उससे दूर 
हो गयी है,--यही उसके संदेह एवं व्यामोहका तथा कर्मसे इन्कार 
करनेका कारण था। अब उसे पता छग गया है कि भूतोंके जन्म 
और मरणका क्या अभिप्राय है। उसे मालूम हो गया है कि 
दिव्य चिन्मय आत्माका अक्षय माहात्म्य हो इस सब दुढ्य प्रपंचका 
रहस्य हैं। यह सब कुछ वस्वुओंमें विद्यमान इन महान्‌ सत्तातन 
परमात्माका योग हैं और सभो घटनाएं उस योगका परिणाम तया 
श्राकट्य है ; समस्त प्रकृति निगूढ़ भगवानूसे परिपूर्ण है और अपने 
अंदर उसीकी प्रकाशित करनेका कठित प्रयास कर रही है। रु 
यदि संभव हो तो, वह इन परमेश्वस्के साक्षात्‌ रूप तथा विग्रहकों 
भी देखना चाहता है। वह उनके गृणोंका श्रवण कर चुका है 
तथा उनके 'आत्म-प्रकटीकरणके सोपानों तथा तरीकोंको समझ 
चुका है; परंतु अब वह इन योगेश्वरसे कहता है कि मेरे योग- 


चक्षुके सम्मुख अपने उस वास्तविक जव्यय आत्माकों प्रकाशित , 


कीजिये। स्पष्ट ही उसका अभिप्राय उनके निप्कर्म अक्षरभावकी 
निराकार नोरवतासे नहीं है, बल्कि उन पुरुयोत्तमसे हैं जिनसे 
समस्त शक्ति एवं कर्म उद्दभूत होता है, सभी रूप जिनके आवरण 
है, जो विभूतिमें अपनी झक्ति प्रकाशित करते है, जो कर्मोके 
स्वामी, ज्ञान और भवक्तिके स्वामी, प्रकृति और उसके समस्त 
आपियोंके महेज्वर हे। इस महानसे महान्‌ सर्वेगाही विव्यदर्शनके 
आप्त्यर्य प्रायंना करनेके लिये उसे प्रेरित किया गया हैं क्योंकि 


| 
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इस प्रकार ही उसे, जगत्कर्ममें अपना भाग ग्रहण करनेके लिये, 
विज्यमे अभिव्यकत्त परमात्मासे आदेश प्राप्त करना होगा। 

बवतार उत्तर देते हैं कि जो कुछ तुसे देखना हैँ उस्ते मान- 
वीय चक्षु नहीं ग्रहण कर सकता,--कक्‍्योकि मानवीय चक्षु वस्तुओ- 
के केवल वाह्य तप ही देख सकता हैं अथवा उनके द्वारा कुछ 
पृथक्‌ प्रतीकात्मक रूप निर्मित कर सकता हैँ, जिन रूपोमेसे हर 
एक शादइवत रहस्यके कुछ एक पक्षोका ही सूचक होता है। परतु 
एक दिव्य चलक्षु, अंतरतम दृष्टि भी है जिसके द्वारा पुरुषोत्तम 
भगवानूको उनके अपने ऐश्वर योगमे देखा जा सकता है और वह चक्षु 
अब मे तुझे देता हूं। वे कहते है कि तू मेरे नाना प्रकारके, 
नाना वर्गों और आकारोवाले सैकड़ों और सहस्रो दिव्य रूप देखेगा, 
तू आदित्यों, रुद्रों मरतो और “अश्विनौ'कों देखेगा, तू ऐसे बहुतसे 
आज्चर्य देखेगा जिन्हे किसीने नहीं देखा है; तू आज संपूर्ण जगत्‌- 
को मेरी देहके अंदर परस्पर-संबद्ध तथा एकत्र-स्थित देखेगा तथा 
और जो कुछ भी तू देखना चाहता हैं वह सब भी देखेगा। इस 
प्रकार इस विश्वरूपदर्शनका मूल स्वर तथा प्रधान मर्म यही है। 
यह बहुमें एक तथा एकमें बहुका दर्शन है,--सब वस्तुएं वह 
'एक' ही हैे। यही दर्शन उस सवको जो हे मौर था और होगा, 
दिव्य योगके चक्षुके सामने उन्मुक्त कर देता है और उसका समर्थन 
तथा व्याख्या करता है। एक वार इसके प्राप्त हो जाने तया 
इसे धारण कर लेनेपर यह भागवत ज्योतिके खड़्गसे सब संशयो 
तथा व्यामोहोंकी जड़ काट डाछृता है और सब निषेधो तथा 
विरोधोंका उन्मूलन कर देता है। यही बह दर्शन है जो वस्तुओ- 
में समन्वय और एकत्व स्थापित करता हैं। यदि जीव इस दर्शन- 
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में परमात्माके साथ एकत्व प्राप्त कर सके,--अर्जुन अभीतक इसे 
नही प्राप्त कर सका है, इसलिये हम देखते है कि दर्शन करनेपर 
वह भयभीत होता है--तो, इस संसारमें जो कुछ भी भीषण है 
वह सब भी उसके लिये त्रासकारी नहीं रह जायगा।. तब हम 
देखेंगे कि वह भी परमेदवरका ही एक रूप है और एक वार जव 
हम, उसे केवल अपने-आपमें ही न देखते हुए, उसके अंदर उनके 
प्रयोजनको दृढ़ लेंगे, तव हम संपूर्ण जगत्‌कों सर्वालिंगी हर्ष पैथा 
प्रवछ उत्साहके साथ अंगीकार कर सकेंगे, अपने मियत्र कर्मकी ओर 
सुनिश्चित पर्योसे अग्रसर हो सकेंगे और उससे परे परमोच्च परि- 
णतिको अपनी दृप्ठिमें छा सकेंगे। जिस जीवकी उस दिव्य भानमें 
परवेज प्राप्त हुआ है जो सभी वस्तुओको, विभकक्‍त, खंडित और 
अतएव व्यामूढ़ दृष्टिसे नहीं वल्कि एक ही अखंड दृष्टिसे देखता 
है, वह जीव जयत्‌के तथा और जो कुछ भी वह देखना चाहता 
/ येच्चान्यद्‌ द्रष्टुसिच्छसि, उस सबके वारेमें नयी खोज कर सकता 
हैं; सबको संबद्ध तथा एकोभूत करनेवाले इस दर्शनके आधारपर 
वह एक सत्वदृष्टिसि अधिकाधिक पूर्ण सत्यदृप्टिकी ओर बढ़ 
सकता हैं। 


[४ 
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वह परम 'रूप' तव उसे दिखाया जाता है। वह उन अनंत 
परमेश्वरका रूप है जो विश्वतोमुख तथा सर्वाश्चर्यमय है, जो 
अपनी सत्ताके अनेक अद्भुत दर्णनोंको अनंत रूपसे वहुगुणित करते 
है, जो असंख्य नेत्रों तथा असंख्य वक्‍त्रोंवाले, अगगित दिव्य आयुधों- 
से युद्धें लिये सुसज्जित, सुंदर दिव्य आमरणोंसे शोभायमान, 
दिव्यांवरवारी, दिव्य पुष्पोंकी मालाओंसे सुशीभित, दिव्य गंधोके 
अनुझेपनसे सुवासित विश्वव्यापी देव हैं। ईदवरके इस विग्रहकी 
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प्रभा ऐसी हैं मानों सहन्नों सुर्ये आकाशमे एक साथ उदित हो 
उठे हों। बहुया विभकत और फिर भी एकीमूत सारेका सारा 
जयगत्‌ उस देवदेवकी देहमें दृष्टिगोचर हो रहा है। अर्जुन उन 
देवाबिदेवके, उन ऐश्वर्यमय, ओोभन तथा भीषण परमेव्वरके, 
जीवोके प्रभु उन परमात्माके दर्शन करता हैँ जिन्होंने अपनी आत्म- 
सत्ताकी गरिमा-महिमाके अंदर इस उम्र एवं भयावह और व्यव- 
स्थित, अद्भुत एवं मबुर तथा भीषण जगत्‌कों व्यक्त किया है, 
और हे, भय तथा विस्मयसे आविष्ट होकर बह उस विकराल 
विश्वरूपके आगे जीव नवाता है तथा हाथ जोड़कर समश्नमपूर्ण 
चचनोंके साथ उसकी पूजा करता हैं। वह कहता है, हे देव, 
जापकी देहमें में लव देवों, विभिन्न भूत्संघों, कमलासनस्थ खप्टा 
देव ब्रह्मा, तथा ऋषियोकों और दिव्य सर्वोक्री जातिको देखता हूं । 
है विश्वेब्वर, हे विग्वहूप, मे असंख्य भुजाएं, उदर, नेत्र और मुख 
देखता हूं, में सब ओर आपके अनंत रूप देखता हूं, पर न तो 
में आपका अंत देखता हूँ और न ही मध्य और न आदि, में 
आपको मुकुठमाली, गदाचक्रवारी, तथा दुनिरीक्ष्य देखता हूं क्योकि 
आप मेरे चारों ओर दीप्तिमान्‌ तेजकी राशि है, सब ओर व्याप्त 
प्रभा है, जाज्वल्यमान सूर्य तथा दीप्त अनलके समान श्युतिमान्‌ 
अप्रमेय हैं। आप जानने योग्य परम अक्षर है, आप इस विश्वके 
परम आधार और निलरूय हैँ, आप शाइ्वत घर्मोके अविनाशी रक्षक 
हैं, आप जगतृके सनातन आत्मा, सनातन पुरुष हें।” 

पर इस दर्शनकी महानतामें संहारकरत्ताका भीषण रूप भी 
सम्मिलित है। ये आदि, मध्य या अंतसे रहित अप्रमेय वे हैं 


|. 


जिनसे सब वस्तुएं उत्पन्न होती है, जिनके अंदर वे स्थित रहती हे 
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तथा अंतमें छीन हो जाती है। ये परमेश्वर अपनी अनंत वाहुओं- 
से लोकोंका आलिगन किये हुए है और अपने लाखों 'हाथीसे संहार 
करते है, शक्षि और सूर्य इनके नेत्र हैं, इनका मुख दीप्त अनलके 
समान है और ये सदेव अपने तेजसे संपूर्ण विश्वको तपा रहे है। इनका 
रूप उम्र तथा अद्भुत हैं, ये अकेले ही सभी दिशाओं तथा ब्ंवि- 
पृथिवीके सपूर्ण अंतरालमें व्याप्त हे। देवसंघ भयभीत होकर 
स्तुति-गान करते हुए इनके विश्वरूपके अंदर प्रविष्ट हो रहे है। 
ऋषि और सिद्ध “सुख और शांति हो” ऐसा कहते हुए पुष्कढ 
स्तुतियोसे इनकी स्तुति कर रहे है। देव, गंधर्व, यक्ष, गेंसुर 
विस्मित होकर निनिमेष नेत्रोंसे इन्हे देख रहे-है;- इनके नेव दीप 
और विज्ञाल है; इनके मुख निगल जानेके लिये खुले हुए हैँ तथा 
अनेक संहारकारी दंप्ट्राओके कारण विकराल हैं; इनके मुखोंकी 
आकृति मृत्यु और कौछकी अग्नियोंके समान है। जगतू-संग्रामके 
दोनों पक्षोके राजा, वीर तथा सेनानायक इनके दंण्ट्राकराल भयां- 
नक मुखोंमें तीज वेगसे प्रविष्ठ हो रहे हे और कई ती चूर्णित 
तथा रक्तरंजित सिरोंवाले इनके शक्तिरूपी दांतोके बीच फंसे हुए 
दिखाई दे रहे हे। राप्ट्र-के-राष्ट्र, अदम्य वेगके साथ, इनके 
ज्वालामय मुखोंके अंदर उसी प्रकार संहारकी ओर भागे चले जा 
रहे हे, जैसे अनेकानेक नदियोंकी वेगवती धाराएं समुद्रकी ओर 
दौड़ी चली जाती हे या जैसे पतंग भ्रदीप्त अग्निपर न्दूट-टूटकर 
पड़ते है। उन प्रज्वलित मुखोसे वह उग्र रूप दक्शों दिशाओंको 
ग्रसे जा रहां है; संपूर्ण जगत्‌ उनकी संदीप्त तेजराश्िसे परिपूर्ण 
हैं तथा उनकी उम्र प्रभाओोंमें प्रतप्त हो रहा हैं। जगत्‌ और 
उसके राष्ट्र संहारके मयसे कंपित, तथा व्यथित हो रहे हैं और 
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अपने चारों बोर फैले हुए दु.ख-कप्द और महाभयके बीच अर्जुन 
भी दुसित और भयभीत हो रहा हैं; उसकी अतरात्मा दुःखित 
ओर व्यथित हो रही हैं और वह ज्ञाति या प्रसन्नता नहीं अनुभव 
कर रहा हैं। वह उन रीद्र परमेश्वरसे कहता है, “कृपा करके 
बताइये कि आप कौन हैँ, आप जो कि इस उग्र रूपको घारण 
करते है। है देववर, आपको प्रणाम हो, आप प्रसन्न होइये। में 
जानना चाहता हूं कि आप, जो कि आदि कालसे चले आ रहे हैं, 
वे आप कौन है, क्योंकि में आपकी कार्य-प्रवृत्तिकों नहीं जानता ।” 

भर्जुनकी यह अंतिम पुकार इस बातकों सूचित करती है कि 
इस विश्वरूपदर्शनका उद्देश्य दोहरा है। यह उन परात्पर तथा 
विराट पुरुषका रूप है जो सनातन पुराण पुरुष है, सनातन पुरुष 
पुराणम्‌, ये वे है जो सदा ही सृष्टि करते हे, क्योंकि सुष्टिकर्ता 
ब्रह्मा इनके भरीरके अंदर देखें हुए देवोंमेंसे एक हैँ, साथ ही ये 
ये है जो सदा ही इस लछोकके अस्तित्वको बनाये रखते हे, क्योंकि 
वे शाइवत धर्मोके रक्षक हे, पर ये वे भी हैं जो सदेव संहार कर 
रहे हे जिससे कि वे नयी सृष्टि कर सके, जो काल तथा मृत्यु हे, 
सीम्ब तथा रीद्र नृत्य करनेवाले रुद्र हें, संग्राममें नग्न नृत्य करती 
हुई रोदती चली जानेवाली और निहत असुरोके रक्‍तसे सनो हुई 
मुण्डमालाबारिणी काली है, आंधी-बवंडर, आग, भूचाल, व्यथा, 
दुर्भिक्ष, “विप्लव, विनाश तथा प्ररूपंकर समुद्र है। अपने इस 
अतिम रूपको ही वे उस समय सामने लाते हैें। यह वह रूप है 
जिससे मनुष्यका मन जानबूझकर परे भागता है और जिससे वह 
शुतुरमुर्गकी तरह अपना सिर छुपा छेता हैँ ताकि शायद स्वयं न 
देखनेपर वहू उस 'रौद्रकी भी नजरमें न आये। दुर्वल मानव 
प्र्क 
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हृदय केवल सुंदर तथा चुलद सत्योंको ही चाहता है अब्वा उर्नेके 
अभावमें मनोहर गाथाओकों ही पसंद करता है; वह सत्यकों उस्त- 
की समग्रतामें नहीं प्राप्त करना चाहता क्‍योंकि सत्यमें ऐसा बहुत 
कुछ है जो स्पप्ट, मनोहर तथा सुखद नहीं है, इतना ही नहीं, 
बल्कि जिसे समझना कठिन है तथा सहन करना और भी कठिन । 
कच्चा धर्मवादी, उबला आजावादी विचारक, भावुक आदर्शवादी, 
अपने भावों तथा संवेदनोंका दास मनुष्य विदव-सत्ताके कठोरवर 
परिणामों तथा ककंशतर और उम्रतर रूपोकों ऐंचतान कर उ्नेतें 
वचनेमें एकमत्त हैं। छिपनेके इस सर्वेताधारण खेलमे भाग ने 
लेनेके कारण भारतीय धर्मकी अज्ञानपूर्वक निंदा की गयी है, क्यों- 
कि, इसके विपरीत, उसने परमेब्वर्के रीद्र तथा मधुर और सुदर 
प्रतोकोंको निर्मित किया तथा अपने सामने रखा है। परंतु उसके 
सुदीर्ध चिंतन तथा आध्यात्मिक अनुभवकी ग्रंभीरता तथा विश्वालता 
ही उसे इन निस्सार जुगुप्ताओंको अनुभव करने या इनका 
समर्थन करनेसे रोकती हैं। 

भारतोय आध्यात्मिकताकों माछूम है कि ईश्वर प्रेम, शाति 
तथा अचलछ नित्यता हेँ,--गीज़ा, जो इन उम्र रूपॉको हमारे सामते 
रखती है, उन परमेशवरकी बात कहती है जो सर्वेभूतोके सखा 
और प्रेमीके रूपसें इनके अंदर अपनेको मूर्तिमंत करते है। परंतु 
उनके द्वारा किये जानेवाले जगतूके दिव्य शासनका एवं अधिक 
कठोर रूप भी है, जो आरंमसे ही हमारे सम्मुख उपस्थित होता 
हैं, वह है संहारका रूप। उसकी उपेक्षा करना भागवत प्रेम, 
शांति, स्थिरता और नित्यताके पूर्ण सत्यसे वंचित होना है भौर 
यहांतक कि इसे आंशिकता तथा भ्रमका रूप देना है, क्योकि जिस 
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युवप्रद ऐकातिक रूपमें इसे उपस्थित किया जाता है, वह जिस 
जगत्‌में हम रहते हैँ उसकी अक्ृृतिके द्वारा प्रमाणित नहीं होता। 
हमारा यह संघर्पात्मक तथा प्रयासमय जगत्‌ उम्र, भयावह विनाश- 
कारी तथा भक्षक जगत्‌ है जिसमे जीवनका अस्तित्व समयत्रस्त 
है, तथा मनुष्यकी आत्मा जौर देह भारी संकटोंके वीच विचरण 
करती हैं, यहू एक ऐसा जगत हैँ जिसमें आगे उठाये जानेवाले 
प्रत्येक कदमके द्वारा, हम चाहें या न चाहें, कोई चीज परददलित 
या छिन्न-भिन्न हो जाती है, जिसमें जीवनका प्रत्येक श्वास मृत्युका 
भी श्वास है। जो कुछ भी हमें अशुभ या भीपण प्रतीत होता 
है उस सबकी जिम्मेबारी एक अद्धं-सर्वश्क्तिमान्‌ शैतानके कंबॉपर 


९३ 


कु 


डाल देना या उसे प्रकृतिका अंग कहकर एक ओर रख देना और 
इस प्रकार जगत्‌-प्रकृति तथा ईश्वर-प्रकरतिमें अछूष्यः विरोध 
खड़ा कर देना, मानों प्रकृति ईश्वरसे स्वतंत्र हो, अथवा 
उस सबको जिम्मेवारी मनुष्य तथा उसके पापोपर छाद 
देता मानों इस जगत्‌की रचनामे उसको आवाजका वड़ा भारी 

महत्व हो या वह ईश्वरकी इच्छाके विषद्ध कोई एक भी चीज 
रच सकता हो,--ग्रे सब ऐसी युक्‍कतियां हे जो भद्दे डंगसे सांत्वना 
देनेवाली है तथा भारतकी धासिक विचारधाराने जिनकी शरण 
कभी नहीं छी। हमें सत्यपर, आमने-सामने, साहसके साथ दृष्टि- 
पात करना होगा और देखना होगा कि परमेश्वरने ही, और 
किसीने नहीं, अपनी सताके अदर इस , जगत्‌का निर्माण किया है 
और उत्होंने इसे इस प्रकारका ही वनाया है। हमें देखना होगा 
“कि अपनी संतानोको निगलनेवाली प्रकृति, -प्राणियोंके जीवनोंको 
हुडप जानेवाका कारू, अटल' तथा, सा्वेमौम मृत्यु, तथा मनुप्य और 
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प्रकृतिमें निहित हिंसक रुद्र शक्तियां भी, अपने एक अन्यतम वेश 
रूपमें, वह परमोच्च ईश्वर ही है। हमें देखना होगा कि चे 
उदार तथा मुक्तहस्त स्प्ठा तथा सर्वसहायक, अव्तिमान्‌ और 
दयालू जगत्पालक ईव्वर ही भक्षक तथा संहारक ईश्वर भी &/ 
दःख-ताप और अधिवकी शय्यापर शिकंजोंसे कसे हुए हम जी 
यंत्रणा भोग रहे है वह भी उतना ही उनका स्पर्श है जितना कि 
सुख-आनंद और माधुर्य। जब हम पूर्ण एकत्वकी आंखसे देखते 
तथा अपनी सत्ताकी गहराइयोंमें इस सत्यको अनुभव करते हे 
केवल तभी हम उस छ्ममसू्पके पीछे भी आनंदमय परमेदबरकी 
शांत और सुदर मुखछवि पूर्ण रूपसे निहार सकते हैं और 
हमारी चुटियोंकी परीक्षा करनेवाले इस स्पर्शमे भी मनुष्यकी 
आत्माके सखा और निर्माताका स्पर्श पूर्णतया अनुभव कर सकते 
हैं। छोकोंमें जों असामंजस्थ हैँ वे ईशवरके ही असामंजस्यें « 
और उन्हे स्वीकार करके तथा उनमेंसे होकर आगे बढ़ते हुए ही 
हम उनके परम सामंजस्थकी महत्तर सुरसंगतियोंत्तक तथा उनके 
बिश्वातीत और विश्वगत आतनंदकी ऊंचाइयों और हर्पस्पर्दित 
विद्ञाल्ताओंतक पहुंच सकते हें। है 
गीताने जो समस्या उठायी है तथा जो समाधान दिया. हैं 
विश्व-पुरुषके दर्शनके इसी स्वरूपकी मांग करते हु। वह रत 
भहान्‌ युद्ध, विनाश और जन-संहारकी समस्या है जिसे सदेन्पर्रि- 
चारूक संकल्पने जन्म दिया है और जिसमें. सनातन अवतार स्वर्ग 
'मेव रणनायकके सारथि वतकर उतरे हे। विश्वरूपके दशेन करने- 
वाला ही स्वर्य मायेक है, वही मनुष्यकी संघर्षशील आत्माका प्रति 
निधि है जिसे अपने विकासमे वाघा पहुंचानेवाली क्र तथा अली 
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चारी भक्तियोंका विध्वंस करना है कौर इस प्रकार सत्ताके उच्च- 
तर सद्धम तथा ल्लेषप्ठतर विधानके राज्यकी प्रतिष्ठा और उपभोग 
करना हैं। उसके सामने एक ऐसा महासंकट हैँ जिसमें भाई- 
भाई एक दूसरेपर प्रहार करेंगे, जिसमें संपूर्ण राप्ट्र विध्वस्त हो 
जायंगे और ऐसा प्रतीत होता हैं कि दुर्देववण स्वयं समाज भी 
संकट तथा अराजकताके ग्रत॑मे जा गिरेगा। उस संकठके घोर 
रूपसे किंकर्तव्यविमूढ़ होकर वह पीछे हट आया है, अपने देव- 
निदिप्ट कार्यसे इन्कार कर दिया है, और अपने दिव्य सखा तथा 
गुरसे प्रश्न किया हैं कि क्‍यों वे उसे ऐसे घोर कर्ममें नियुक्त कर 
रहे है, कि कर्मणि घोरे मां नियोजयसि। तब उसे यह बताया 
गया हैं कि जो कोई भी कर्म वह करे उसके दृश्यमान स्वरूपसे 
उसे व्यक्तिगत रूपमे कैसे ऊपर उठना होगा, तथा कैसे यह देखना 
होगा कि कर्नी शक्ति प्रकृति ही कार्यकी करनेवाली है, उसकी 
अपनी प्राकृतिक सत्ता एक यत्र हैं और ईश्वर प्रकृति तथा कमेकि 
स्वामी हैं जिनके प्रति उसे अपने कर्मोको बिना किसी कामना या 
स्वार्थपरताके यज्ञ-झपमें अपित करना होगा। उसे यह भी बताया 
जा चुका हैं कि भगवान्‌ इन सब चीजोंसे ऊपर तथा अलिप्त होते 
हुए भी मनुष्य और प्रकृति तथा उनके कार्योके अंदर अपने-आपको 
व्यक्त करते हे और यह सब कुछ इस दिव्य अभिव्यक्तिके रूय- 
तालके अंदर ही एक गति हैं। परंतु अब, जब कि उसे इस 
सत्यके मूत्तिमंत रूपका साक्षात्कार कराया जाता हैं, उसके अदर 
वह भास तथा संहारके इस रूपको भागवत माहात्म्यकी प्रतिमूर्तिके 
कारण 'परिवद्धित देखता हैँ और भयभीत, हो उठता है तथा उसे 
सह नहीं सकता।: कारण, सर्वोत्मिको अपने-आपको प्रकृतिके 
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अंदर प्रकट करना ही क्यों चाहिये ? यह मर्त्य सत्ता जो कि एक 
सृप्टिकारी तथा सर्वग्रासी ज्वाला है--इसका अभिश्राव वा हैं, 
इस विद्वव्यापी संघर्ष तथा इन सतत विपत्संकुल सृप्टिचक्रोंका 
और प्राणियोके इस अ्रयास, व्यवा, वेदना तथा विनाइका क्‍या, 
अभिप्नाय है? यह पुरातन ग्रय्न पूछता है तथा सनातन प्रार्यताकी 
उच्छुसित करता है, “कृपा करके मुझे वताइयें कि आप कौन हैं 
जो इस उम्र रूपमें हमारे सामने आते हे। में जानना चाहता 
हूँ कि आप कौन हे-आप जो आदि काल्‍लसे चछे आ रहे 
है, क्योकि में आपके कार्योका मूल संकल्प नहीं जानता। 
असन्न होइये।” 

भगवान्‌ उत्तर देते हे कि संहार ही मेरे कार्योका मूल संकल्प 
है जिसे छेकर मे यहां कुरुक्षेत्रक इस मैदानमें, धर्मकों कार्यान्वित 
करनेके इस क्षेत्रमें, मानव कर्मके इस क्षेत्रमें खड़ा हृ,--धर्मक्षेतरे 
कुरक्षेत्रं' इस वर्णनात्मक पदावलिका प्रतीकात्मक अनुवाद हम 
'मानवके कर्मक्षेत्रमें” ऐसा कर सकते है, यह एक विश्वव्यापी 
संहार है जो कालपुरुपकी प्रक्रियामें आ उपस्थित हुआ है। मेरा 
पक भविष्यदर्शी अ्योजन है जो अमोघ रूपसे चरिताय॑ होता है 
और किसी मनुप्यका उसमें भाग लेता या न लेना उसे रोक नहीं 
सकता, बदल या पलट नहीं सकता; कोई भी कार्य मनुष्यके द्वारा 
इस भूततपर किये जा सकनेसे पहले मेरे द्वारा अपने संकल्पकी 
_गतन दृष्टिमें संपन्न किया जाता है। कालके रूपमे मुझे पुरावी 
रचनाओंको तष्द करना तथा नये, महान्‌ और श्रेष्ठ राज्यका 
निर्माण करना है। तुझे दिव्य शक्ति तथा प्रज्ञाके मानवीय यंत्रके 
रुपमें इस युद्धमें, जिसे तू रोक नहीं सकता, सत्यके लिये लड़ना तथा 
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इसके विरोधियोंका वध करना भौर उन्हे जीतना है। तुझे, 
प्रकृतिके अंदर विद्यमान मानव आत्माको भी, प्रकृतिमे मेरे दिये 
हुए फलका, सत्य और न्यायके साम्राज्यया उपभोग करना होगा। 
तेरे लिये इतना ही पर्याप्त होना चाहिये,--अपनी आत्मामें ईइ्वर- 
के साथ एक होना, उनका आदेण प्राप्त करना, उनकी इच्छाके 
अनुसार कार्य करना, गांत भावसे एक परम प्रयोजनकों जगत्‌मे 
पूर्ण हुए देखना। “में लोकोका क्षय करनेवाछा उत्वित और 
प्रवृद्ध काल हु जिसकी कार्यप्रवृत्ति यहा राष्ट्रोका सहार करना है। 
तेरे बिना भी ये सब योद्धा, जो विरोधी सेनाओमे खडे है, जीवित 
नहीं रहेगे। इसलिये उठ, यश लाभ कर, अपने शत्रुओको जीत- 
कर समृद्ध राज्यका उपभोग कर। मेरे द्वारा, और किसीके द्वारा 
नहीं, ये पहलेमे ही मारे जा चुके हे, हे सव्यसाची ! तू निमित्त- 
मात्र बन। द्रोण, भीष्म, जयद्रंथ, कर्ण तथा अन्य दीर योद्धाओ- 
का, जिनका मेरे द्वारा वध किया जा चुका है, वध कर; दुखी 
ओर व्यथित मत हो। युद्ध कर, तू युद्धमे शत्रुओपर विजय 
लोभ करेगा।” उस महान्‌ तथा घोर कर्मके फलके संबधर्मे 
प्रतिज्ञा और भविष्यवाणी कर दी गयी है, पर व्यक्तिके द्वारा 
जाकांक्षित फलके रूपमें मही,--क््योंकि उसके प्रति कोई आसक्ति 
नही होनी चाहिये,---वल्कि भगवदिच्छाके परिणामके रूपमे, संपन्न 
किये जाने सोग्य कार्यके यण और सफलछत्ताके ल्‍मपमें, भगवानके 
द्वारा अपनी विभूतिके अंदर अपने-आपको ही प्रदान किये जाने- 
वाले यज्रके रूपमें। इस भ्रकार जगतृ-सग्रामके सायककों क्मके 
लिये अंतिम तथा अलछंघ्य आदेश दे दिया गया है। 

ये कार तथा विद्व-पुसुषके रूप में व्यक्त काछातीत ही हैं 


श्श्द््‌ गीता-अवंध 


जिनसे कर्मका देश प्रादर्मुत हुआ है। यारण, निश्चय ही 
अनवान्‌ यह कहने हे कि “में भतॉफ़ा खथ करनेबाछा काल हैं, 
पैव उसका अभिप्राय यह नहीं है कि थे केवछ कार-पुरु्ष हैं था 
कबल-पुरुषका संपूर्ण सासतत्त्व संहार हो है वरनू सह कि उसे 
कार्वोरी वर्तमान प्रवृत्ति यही है। संहार सदा ही सृष्टिके माव 


चरत्नेवास्य कक । 


कदम मिलाकर चदनेवाल्ग या पर्योयसे आजेबाला तत्त्व है कौर 
संहार करके तथा नये सिस्से रचना करके ही जीवनके स्वामी 
जगठूके प्रतिपाउनका अपना गुदीध कार्य संपन्ष करते हैं। और 
फिर, संहार प्रगनिक्री पहली बर्ते है। आंतरिक दृषप्टिसे, जों 
आदमी अपनी निम्नतर स्व-स्वनाओको नहीं मिटाता वह महत्तर 
जीवनकी ओर नहीं उठ सकता! वाहरी दृष्टिसि भी, जो राष्ड, 
समाज या जाति अपने जीवनके अतीत रूपोकों नप्ट और परिं- 
वर्तित करनेंसे चिरकालतक कतराती शहती है वह स्वयं ही नष्ट हों 
जाती है, गैल-सडइ़कर घ्वस्त हो जाती है और उसके ब्वंसावशेप- 
मेंसे अन्य राष्ट्र, समाज गौर जातियां निर्मित होती हैं। पुराने 

महाकाय जीवोंका संहार करके ही सनुप्यने भूतलूपर अपने लिये 
५] चनाया। असुरोंके विनाशके हारा ही देवता संसारमें दिव्य 
नियमके चत्रकी अविच्छिन्नताकी रक्षा करते है। जो कोई थी 
पुद्ध और संहारके इस नियमसे छुटकारा पानेके छिय्रें समयसे पूर्व 
करता हैं वह विद्व-पुरुषके महत्तर संकल्पके विरुद्ध एक व्यर्थकी 
चैष्टा करता है। जो कोई अपने निम्नतर अंगोंकी दुर्वेछ्ताके कारण 
उससे पी८ फेरता है, जैसा कि अर्जुनने आरंभमें किया, वह सच्ची 
वीरताको नहीं वल्कि प्रकृति, कम तथा जीवनके कठोरततर सत्यों- 
के सामना करनेके लिये आध्यात्मिक साहसके अभावकों ही दिखा 
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रहा है। अतएव हम देखते है कि बर्जुनफकी पराय्मुसताकी यह 
कहकर निदा की गयी कि यह हृदयकी क्षुद् और भमिथ्या कृपा हूं, 
अकीतित/र, अनार्य तया अस्वस्य दर्बलना है तथा आरमाकी कलोवता 
है, यर्ूव्यं क्षुद्रं हृदयदौर्दल्यम्‌। युद्धेके नियवमका अतिक्रमण तो 
मनुष्य अपनी अमरताके महचर नियमकों उपलब्ध करके ही 
कर सकता हैं। इस संसारमें ऐसे लोग है जो इसे वहा खोजते 
हूँ जहां यह सदैव विद्यमान हैं और जहा इसे प्रधथमत प्राप्त करना 
होता है, अर्थात्‌ शुद्ध आत्मावे उच्चतर स्वरोमें, और अतएव वे 
इसे उपलब्ध करनेके लिये मृत्युके नियमहारा जासित जगतूसे 
किनादा स्रीच केते हैं हूं एक वैयक्तिक समाधान हूँ जिससे 
मनुप्यजाति तथा संसारके लिये कोई अंतर नहीं पडता या सच 
पूछो नो केवछ इतना ही अंतर पड़ता हैं कि वे उस अपरिमित 
आध्यात्पिक शव्तिसे चित हो जाते हे जो उन्हें उनके विकासको 
कष्टप्रद यात्रामें आगे बढनेके लिये सहायता पहुंचा सकती थी। 
तो फिर जब नरश्रेप्ठ, दिव्य कर्मी, चैश्व संकल्पकी उन्मुक्त 
णालिका अर्जुन विश्ब-पुस्षको किसी बड़े भारी विप्लवयकी ओर 
मुड़े हुए, राप्ट्रोके विनाणके लिये उत्यित तथा प्रवुदू संहारक काल- 
के रूपमें शपन्ती आखोके सामने मूर्तिमंत देखता हैँ और जब वह 
अपने-आपको भौतिक अस्व्रास्मोके द्वारा युद्ध करने या मनुप्योंका 
नेतृत्व एवं मार्गदर्शन या प्रेरणा करनेवाछेके झूपमें अ क्तमें खड़े 
हुए पाता है, जैसा कि वह अपने स्वभावकी वास्तविक प्रवृत्ति' एवं 
अपनी अंत.स्थ हक्तिके कारण किये विना नहीं रह सकता, 
स्वभावजेन स्वेन कर्मणा, तव “भऊा उसे क्‍या करना होगा? क्‍या 
उसे युद्धसे विरत होना, चुपचाप बैठ जाना तथा तटस्थताके द्वारा 
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विरोध करना होगा ? परंतु बिरतिसे कुछ नहीं वर्नेगा. संहारकाईी 
संकल्पकी परिपूतिमें कोई बाघा नहीं पड़ेगी, बल्कि इससे जी 
छिद्र पैदा होंगे उनके कारण विश्यृंखछता और भी बढ़ेगी। भी 
वान्‌ कहते है कि तेरें विता भी, ऋतेडपि त्वामू, संहारका मैं 
सकलप पूरा होकर रहेगा। यदि अर्जुन युद्धका त्याग कर देंती 
अथवा यदि कुरुक्षेत्रका युद्ध न भी लड़ा जाता, तो बह त्याग भावी 
अनिवार्य संकट, गोलमाल तथा विनाशको केवल ढाल देता तंगी 
उसे और भी बुरा बना देता। क्योकि, ये चीजे काई आकर्समिक 
घटना नहीं होती, वल्कि एक छेसा अपरिहार्य वीज होती हे जो 
वोया जा चुका है तथा एक ऐसी फसल जिसे काढना ही हींगा। 
जिन्होने आधीके वीज वोयें है उन्हें ववड़रकी फसल कादनीं हें 
होगी। असलमे उसकी अपनी प्रकृति भी युद्धका कोई वास्तविक 
परित्याग नहीं करने देगी, प्रकृतिस्त्वाँ नियोक््यति। अँतमें भर्गी 
वानू गुरु अर्जुनस कहते है कि “अपने अहंकारका आश्ष्य लेकर हैँ 
जो यूं सोचता है कि मैं युद्ध नही करूंगा, तेरा यह निश्चय मिथ्या 
है: प्रकृति तुझे तेरे कार्यमें नियुक्त करेगी। जो कीर्स र्यँ 
मोहवश नहीं करना चाहता चही तू अपने स्वभावजनित कर्मसें 
बंधा हुआ, विवज्ञ होकर करेगा।” तो फिर क्या उसे यु््धका 
कोई और ही मोड देवा होगा, स्थूल शस्त्रास्त्रेकी जगह 

प्रकारके आत्म-वल, आध्यात्मिक पद्धति एवं झक्तिका प्रयोग करनों 
होगा ? पर वह तो उसी कार्थेका केवछ एक अन्य रूप हैं; संहीर 
तो तब भी होगा, और उसे दिया गया मोड भी वह नहीं होगा 
जिसे व्यक्तिगत अहंभाव चाहता है बल्कि वह होगा जिसे विंदवे- 
पुत्प चाहते है। यहांतक कि, संहारकी शक्ति इस नयी झर्क्तिके 
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सहारे पुप्ट हो सकती है, अधिक भीषण वेग प्राप्त कर सकती है 
तथा काछोी प्रादुर्भूत होकर अपने अट्ठहास्यके घोरतर निनादसे 
जगत्‌को भर दे सकती है। जबतक मनुष्यका हृदय शांतिका 
अधिकारी नही बनता सवतक सच्छी शांति नहीं स्थापित हो 
सकती; जबतक रुद्रढा ऋण नहीं चंकाया जाता, विष्णुका विधान 
प्रभुत्त नहीं प्राप्त कर सबता। तब क्या उसे युद्धसे किनारा 
कसकर अवतक अविकसित मानवजातिकों प्रेम तथा एकताके 


नियमके शिक्षकोंका होना आवश्यक है, क्योकि अंतिम उद्धार इस 
डेंगसे ही होगा। परंतु जबतक मनृप्यके अंदर अवस्थित काल- 
पुरुष तैयार नहीं हो जाता तबतक आतरिक एवं चरम सत्य बाह्य 
एवं तात्कालिक सत्यपर प्रभृत्व नहीं प्राप्त कर सकता। ईसा 
और बुद्ध आये और चले गये, परतु अवतक भी संसार रुद्रकी 
ही हथेलीमें है। इस बीच अहंभावपूर्ण शवितसे अत्यधिक छाभ 
उठानेवाली शक्तियों तथा उनके दासोके द्वारा व्यथित तथा 
उत्पीड़ित मानवजातिका आगे बढ़नेके लिये उम्र प्रयास संघर्षके 
वीरनायककी तलवार तथा इसके पैगंवरकी वाणीके लिये ही अलख 
जगा रहा हैं। 

अर्जुनके लिये नियत सर्वोच्च पथ यह हैँ कि वह निरहंकार 
होकर, जिस कार्यकी वह भंगवानके छारा आदिप्द अनुभव करता 
हैं उसका मानवीय निमित्त तथा यंत्र बनकर, निमित्तमात्र॑ भव 
सव्यसाचिनू, अपने तथा मनुष्यके अंदर अवस्थित ईश्वरका सतत 
अनुस्मरण करते हुए,/मामनुस्मरन्‌, तंथा अपनी प्रकृतिके प्रभुके द्वारा 
अपने लिये नियत किये हुए किन्हीं भी तरीकोंसे ईश्वरकी इच्छा- 
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को कार्य-रूपमे परिणत करे। उसे अपने अंदर चैयक्तिक हेंप 
क्रोध, घृणा और अहंमय कामना एवं लालसाको नहीं पोसना होगा, 
उम्र असुरकी भांति कलहके लिये उत्तावला नहीं होता होगा, मे 
हिसा और संहारके लिये तरसना ही होगा, बल्कि उसे अपना 
लोकसंग्रहका कार्य करना होगा, लछोकसंगप्रहाय। कर्मसे परे उसे 
उसकी ओर दृष्टि रखनी होगी जिसकी ओर वह ले जाता है तथा 
जिसके लिये वह युद्ध कर रहा है। क्योंकि, काल-पुरुष जग 
दीइबर संहारके लिये संहार वहीं करते, वल्कि विकासकी चक्रात्मक 
प्रक्रिमे एक उत्क्ृप्टतर राज्य तथा वृद्धिशील' अभिव्यक्ति, राज्य 
समृद्धमू, के हिंत रास्ता साफ करनेके लिये ही करते हें! उसे 
संघर्षकी महानता तथा बिजयके गौरवको,---यदि आवब्यक हो 
त्तो, पराजयका छमद्मरूप धारण करके आतेवाली विजयके गौरव- 
को,---उस गंभीरतर “बर्थमें ग्रहण करना होगा जिसे स्थूछ मत 
नहीं देख पाता, और फिर, अपने समृद्ध राज्यका उपभोग करते 
हुंडई, मनुष्यमातनका भी नेतृत्व करता होगा। संहारकर्ताकी 
जआाइतिसे भयभीत न होकर उसे उसके अंदर उस सनातन आत्मा- 
को देखना होगा जो इन सब नाशवान्‌ थरीरोंमें अविमाशी हैं, 
और साथ ही उस आक्ृतिके पीछे मनुष्यके सारथि एवं नेता, सर्वे 
'भूतचुहतूके, सुहृदं सर्वेभूतानामु, मुखमंडलको देखना होगा। इस 
विकराल चिझव-रूपकों जब वह ,एक वार देख लेता तथा अंग्रीकार 
कर छेता है तो शेप सारा अध्याय इसी आश्वासमदायी सत्यके 
“निरूपणकी ओर मोड़ दिया जाता है। अंतर्में यह सवातनकी एक 
सुधरिचित मुखछवि तथा विप्रहकों प्रकाशित्‌, करता है। 


११ 
विश्वपुरुष-द्शन' 
दोहरा रूप 


जब कि इस दर्शनके विकराल रूपका प्रभाव अभी उसपर 
छाया हुआ था त्व भी भगवानूका फंथन समाप्त होनेके बाद 
अर्जुननें जो प्रथम उद्गार प्रकट किये वे मृत्युकी इस मुखाकृति 
तेथा इस संहारके पीछे विद्यमान एक महत्तर उद्धारक तथा 
भाश्वासक सद्वस्तुकी एक ओजस्वी व्याख्या करते हें। वह कहता 
है, “हे हृपीकेश, संसार आपके नामसे जो हित होता है और 
उसम आनंद लेता हैं वह समुचित तथा उपयुक्त ही है। राक्षस 
“आपसे त्रस्त होकर दिशा-विदिणाओंमे भाग रहे हे और सिद्धसंघ 
भक्त्तिपूवक आपको नमस्कार करते है। है महात्मनू, वे आपकी 
क्यों न॑ पूजा करें ? क्योंकि, आप तो आदि ख्रष्ठा तथा कर्मोके 
आदि कर्त्ता हे और जगदुत्यादक ब्रह्मसे भी अधिक महान है। 
है अनंत, हे देवेश, हे जगन्निवास, आप अक्षर है, यत्‌ तथा असत्‌ 
जो कुछ भी है वह आप ही हैं और जो परतम है वह भी आप 
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है। आप पुराण पुरुष आदि तथा मूल देव है और इस विश्लके 
रस विश्वाम-स्थल हैं; आप ही जाता और जेय हूँ, परम धाम 
हैं, हे अनंतरूप यह विश्व आपने ही विस्तारित किया है। आएं 
यम, वायु, अग्नि, सोम वरुण, अजापति कि प्राणिमात्रके पिता 

और आप ही प्रपितामह भी है आपको सहसख्र बार नमस्कार 
हो, पुनः नमस्कार, पुन 3ने: नमस्कार, आये और पीछेसे तथा 
जैव ओरसे नमस्कार हो, व्योकि आज ही प्रत्येक वस्तु है तवा 
जा कुछ भी है वह सब आप ही है। अनंत वीर्य और अमित 
अमंशक्तिवाले आप 'सब'के अभदर व्याप्त हे और आप ही 


पशु 


अाफारमें, भर्त्व॑ जरीरमें, भागवत सनुप्य, देहथारी भगवान्‌ एवं 
_पतारके रूपमें निवास करते आये हूँ और अबतक वह उन्हे वही 
न पाया है। उसने केवल उनकी मानवताकों ही देखा है और 
हि आणीकी तरह ही व्यवहार किया 
5 वह पाथिव आवरणको भेंदकर उन परमेच्वरतक नहीं पहचा 
दें जिनका मानवता आधार और प्रतीक थी, और जब वह उन 
_स्मात्नासे प्रार्थना करता है कि भेरे दृष्टियून्य प्रमांद तथा उपेक्षा- 
हैण अज्ञानके लिये मुझे क्षमा कौजिये। “आपको अपना केवल 
मसाचवीय सख्त तथा, ज्ायी समझकर हैं कृष्ण, य॑ यादव, हे शाखा 
*से भ्रकार सवोधित ऊरते हुए, आपकी इस महिमाकों न जानते 
हए मेने जोशमें आकर, बिना सोचे-विचारे उपेक्षापूर्ण प्रमाद या 
अणयके कारण जा कुछ कहा है उस सबके छिये तथा दयन 
आसन या भाजनके समय, अकेले या आपकी उपस्थितिमे 
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हंसी-मजाकर्में आपका जो निरादर किया है उसके लिये, है अप्रमेय, 
में आपसे क्षमा-्याचना करता हूं। आप इस मपूर्ण चराचर 
जगत्‌के पिता है; आप पूज्य हे तथा सत्कारके परम पावन पात्र 
। है अप्रतिम प्रभावशाली देव! तीनो लछोकों में आपके तुल्य 
कोई नहीं हैँ, फिर आपसे महान्‌ तो भला कोई हो ही कंसे सकता 
हैं? अतएव हे स्तुत्य प्रभो, में आपके आगे शीश नवाता हू, 
साप्टांग प्रभाम करता हूं और प्रार्यना करता हूं कि कृपा करके 
प्रसक्ष होइये। हे देव, आपको मेरी वाने उसी प्रकार सहन कर 
लेनो चाहियें जिस प्रकार पिता अयने पुत्रकी, मित्र अपने मित्र 
तथा सहचरक्की और प्रेमी अपने प्रियकी बातें सहता हैँ। मेने 
वह रूप देखा है जिसे पहले कभी किसीने नहीं देखा था और 
इससे में आनंदित हो रहा हूं, परतु मेरा मन भयमे व्यथित हो 
रहा हैं। हे देव, मुझे बह अपना अन्य रूप दिखाइये। में आप- 
को पहलेकी ही भाति मुकुटमडित तथा गदाचक्रधारी देखना चाहता 
हैं। है सहम्वाहों, हे विश्वमूर्ते, अपना चतुर्मुच रूप धारण 
कोजिये ।” 

इन प्रथम उद्गारोसे यह सुझाव सामने आता हैं कि इन 
भयावह रूपोंके पीछेका गुप्त सत्य एक पुनः आश्वासन देनेवाला, 
प्रोत्साहन और आनंद देनेवाला सत्य हैं। उसमें कोई ऐसी चीज 
है जिसके कारण जगत्‌का हृदय भगवान्‌के नाम तथा सामीप्यमें 
हर्ष तथा आह्वाद अनुमव करता है।, उस वस्तुकी गभीर अनु- 
भूति ही हमें कालीकी घोर आक्ृतिमें मांकी मुखछविके दर्शप 
कराती हैं ओर यहातक कि सहारके वीचमें भी सर्वभूतसुह्त॒की 
रक्षक वाहुओ, अनिप्टके बीच भी एक शुद्ध निविकार दयालुताकी 
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श्स्ड गीता-पबंध 
उपस्धिति बचा गूल्यफे मध्य भी अमृत खामीका अर्दुगो 
काराती है। दिख्य फर्मर असीश्वरकफे भयसे राम, अंवसरा 
भीषण दानथीय घक्लिया, ध्यस्त, पराजित एवं अभिनूते 
भाग राह्ठी होती है। परंतु सिद्ध, अ्बात्‌ पूर्णत्व और सिदिरों 
प्राप्प किये दुए खोग जो लविनाशी परमेग्बरं नामोवों झार्तेत 
तथा गाते है तथा उसकी सत्ताके सत्यमें विवास करते हे, उसके 
प्रतेफ सापके सम्भंग घीश फफोते है और जानते हैं कि लता 
ऋझूप फिसकी मृति और प्रद्नीक है। जो नप्ट करने बींग्य हैँ 
अशन, अज्नान, निभाचर तथा राक्षसी शव्तिया, उन्हें छोड़कर आा+ 
किसी भी चीजकों बास्तव्गें इरनकी आवश्यकता नही। उन देंवे 
रद्रक्ती समस्त गतिविधि और कार्य-प्रव्तिका लक्ष्य संसिद्धि, दिव्य 
ज्योति भौर पूर्णवा ही होता है। 
पप्रण, ये परमात्मा, ये भगवानु केवल बाह्य रूयमें ही पेंदो- 
रक हैं, अर्थात्‌ उन सब सात रुपोंको नप्द करनेवाले दंगल हं 
पर अपने-आपमे वे अनंत है, वैदव देवताओंके ईश है, जिनके अंदर 
जगत्‌ तेबा उसका समस्त कर्म सुरक्षित रूपसे अधिष्ख्त हैं, वें 
आदि तथा सदा उत्पत्ति करनेवाले स्नप्टा है, सृप्टिकारिणी शर्वितिके 
उस रूपसे अधिक महान्‌ है जिसे ब्रह्मा कहते है और जिसे, वे 
वस्तुओके आकारके अंदर अपने त्रेत, अर्थात्‌ स्थिति और संहारकें 
संगुलनद्वारा शबलिति सृष्टि, के एक पक्षके रूपमें हमारे सामने ' 
प्रकाशित करते हँ। वास्तविक दिव्य सृष्टि तो नित्व है; यह 
वह अनत' ही है जो सांत वस्तुओमे नित्य रूपसे अभिव्यकत हूँ, 
परमात्मा ही हैं जो अपने-आपको आत्माओंकी अग्रणित अन॑त्ततामे, 
उनके कार्योकी चमत्कति तथा उनके आकारोंकी सुपमामें सदा ही 


म 
सफर 
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छिपाते तथा प्रकट करते रहते हैं। वे सनातन अक्षर हे; सत्‌ 
बोर असत्‌ तथा व्यतत और अव्यक्तका, उन वस्वुओका जो थी 
ओर अब नहीं प्रतीत होतीं, जो हैँ और जिनका नप्ठ होना दैव- 
निरदिप्ट प्रतीत होता है, जो होंगी और फिर नष्ट हो जायगी उन 
सबका हंद्वात्मक रूप वे ही हे। परंतु इन सबसे परे वे जो कुछ 
है वह 'तत्‌' या 'परम' हैँ जो सब परिवरतंनशील वस्तुओको उस 
काऊकी, जिसके लिये सव कुछ सदैव वर्तमान है, अखड नित्यतामें 
घारण करता हैं। वे अपने अक्षर आत्माकों उस कालातीत 
नित्यतामें घारण करते हैँ जिसका काल और सृष्टि एक नित्य- 
विस्तारणील रूप हें। 
यह है उनका वह सत्य जिसमे सब कुछ समन्वित हो जाता 
हैं; सभी एककालीन तया अन्योन्याश्रित सत्य सुसमंजस खूपमें 
इस एक वास्तविक सत्यसे उद्भूत होते हे और सब मिलकर इस 
एकके ही वरावर होते हे। यह उस परम आत्माका सत्य है 
जिसकी परा प्रकृतिसे यह जगत्‌ निर्गत हुआ हैँ जो कि उस अनंत- 
का ही एक हीनतर रूप हैं; उन पुराण पुरुषका सत्य हैं जो काल- 
के सुदीर्ध विवर्तनोंकी सदा ही अध्यक्षता करते है, उन आद्य देवा- 
घिदेवका सत्य हैं जिनकी देवता, मनुष्य और सब सजीव प्राणी 
संतानें, शक्तियां तथा आत्माएं हैँ जिनका अस्तित्व उनकी सत्ताकी 
वास्तविकताके कारण आध्यात्मिक रूपमें उचित ठहरता है; उन 
ज्ञाताका सत्य है जो मनुष्यके अंदर अपना, जगत्‌ तथा ईश्वरका 
ज्ञान विकसित करते हे; समस्त ज्ञानके उन एकमात्र विवयका 
सत्य है जो मनुप्यके हृदय, मन और आत्माके सम्मुख अपने-आप- 
को प्रकाशित करते हे, जिससे हमारे ज्ञानका प्रत्मेक नया प्रकट 
१5 
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होनेवाका रूप उन्हीका आंशिक प्राकट्य होता है और वह कु 
उस सर्वोच्च प्राकट्यतक छे जाता है जिसके हारा उनका अंतर, 
गभीर तथा सर्वागीण दर्शन एवं उपलब्धि होती है। यह एं 
उच्च तथा परम अक्षर पुरुषका सत्य है जो इस बिख्वमें विधमात 
सभी सत्ताओंको उत्पन्न तथा धारण करते है और प्रुनः आपने मेंदर 
समा लेते हे। उन्हीने अपनी सत्ताके अंदर अपनी संर्वसरर्थ 
शवितिके हारा, अपनी अंतहीन सर्जनकी अद्भुत आत्म-परिकल्पता, 
शक्ति एवं आनंदके द्वारा इस विश्वको विस्तारित किया है। रे 
कुछ उनके स्थूछ-भौतिक तथा आध्यात्मिक रूपोकी अततता ही है। 
रूघुतमसे लेकर महत्तमतक सव-के-सव देवता वे स्वयं ही हैं, वे 
प्राणिमात्रके पिता है तथा सब उनकी संतति एवं प्रजा है। हें 
उन ब्रह्माके भी मूल है जो जीवोंकी इन विभिन्न जातियोके दिव्य 
चअष्टाओंके प्रथम पिता, प्रजापतिके पिता है। इस सत्यपर वार 
वार आग्रह किया गया है। पुनः यह दुहराया गया है कि वें 
सबे है, प्रत्यक वस्तु हैं, सर्वः। थे अनंत विराट सत्‌ है और 
यहां विद्यमान भ्रत्येक व्यक्ति तथा अत्येक वस्तु है, वह एकमात्र 
शक्ति तथा सत्ता हे जो हममेंसे प्रत्येकके अदर निहित है, वह 
अनंत चित्‌-तपस्‌ हैँ जो इन अनेकानेक सत्ताओगें अपने-आपको 
प्रकट करता है, गति और क्रियाका वह अपरिमेय संकल्प एवं 
सहान्‌ शवित हैँ जो अपने-आपमेंसे ही काछके समस्त प्रवाहीं तया 
भ्रक्रतिगत आत्माकी सभी घटनाओकों निर्मित करती ट्ट 
और फिर, इस सत्यपर किये गये इस आग्रहसे, स्वभावतः 
ही, गोताकी विचारधारा मनुष्यके अंदर ब्रिय्मान शस एक महान्‌ 
देवकी उपस्थितिके विषयकी ओर सुड़ जाती है। यहां विदवरूप- 
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: दर्शन करनेवालेकी आत्मा तीन कऋ्रमिक सुसावोंसे प्रभावित होती है। 
सर्वप्रथम, उसके चित्तमें यह विश्वास जम जाता है कि 'मनु' के 
, इस पुत्रकी देहमें जो भूतछूपर एक नश्वर प्राणीकी तरह उसके 
समीप विचरण करता था, उसके पास बैठता, एक ही पलंगपर 
उसके साथ केटता, उसके साथ प्रीतिभोज करता था, हंसी- 
ठ्टूठ- तथा असावधानतायुर्ण संभाषणका पात्र था ओर युद्ध, 
मंत्रणा तथा साधारण कार्योका अभिनेता था, मरणवर्मा 
मनुप्ययी इस तनुमें चराबर ही कोई ऐसी चीज थी जो 
महान्‌ , निगूढ तथा अत्यंत मार्मिक थी, उसके अंदर थे परमेश्वर, 
अवतार, विराट्‌ झवित, एकमेव सद्वस्तु, परमोच्च परात्पर पुरुष । 
इस गुह्य देवत्वके प्रति, जिसमें मनुष्य तथा उसकी जातिके सुदीर्ध 
'विकासका समस्त मर्म छिपटा पडा है और जिससे संयूर्ण जगत्‌- 
सत्ता अपना अकंथनीय महिमासे युक्‍त्र आशभ्यंतरिक अर्थ प्राप्त 
करती हैँ, वह अंध ही रहा था। केवल अब जाकर ही वह 
वैयक्तिक ढांचेमें विद्यमान विश्वात्माको, मानवताके रूपमें मूर्तिमंत 
भगवान तथा प्रकृतिके इस प्रतीकके परात्पर अंतर्वासीकों देखता 
है। केवल अब ही उसते इन सब प्रतीयमान पदार्थोकी इस 
अतिगुरु, अनंत, अपरिमेय वास्तव सत्ताके, इस असीम विश्वरूपके 
दर्शन किये है जो प्रत्येक व्यप्टिगत रूपसे इतना परे है और फिर 
भी प्रत्येक व्यप्डिभूत पदार्थ जिसका निवास-धाम है। वेयोकि, 
वह महान्‌ वास्तव सत्ता सम तथा अनंत है ओर व्यष्टि तथा 
विद्व दोनोंमें वह वही एक है। पहले-पहल उसे अपनी अंबचता, 
इन भगवान्‌को केवलछ बाह्य मनुप्य समझते हुए उसी रूपमें इनके 
साथ व्यवहार करना, इनके साथ होनेवारके केवछ मानसिक तथा 


गीता 


प्रति 
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भौतिक संवंबकों ही देखना वहाँ उपस्थित महामहिंग देवकें 
एक पाप प्रतीत होता है। कारण, वह 98 जिसे वह है! 
यादव, सखा कहकर पुकारता था ये अपरिमेयन्महिंगीर्ग ५ 
अप्रतिम-प्रभावचाली, सबमें अवस्थित एकमेव परमारतती ही वे निंग 
की ये सब प्रजाए है। इन्हींको, आवरणकारी वॉर्डी मानवता 
नहीं, अवजानन्ति मानु्षीं तनुमाश्रितमू, उसे परम ४332 
तथा सम्मानके साथ देखना चाहिये था। है 
परंतु उसके मनमें दूसरा सुझाव यह आता है कि गा 


अभिव्यवित्त तथा मानवीय संबंधके रूपमे जो कुछ रू ' 
स्वरूपके 


भी एक सत्य वस्तु है जो विराद-पुरुषदर्भनके अति महान 

संग रहती है तथा उसे हमारे मनके लिये कुछ खर्वे कर 5 ह 
विश्वातीत तथा बैहव रुपोंका भी साक्षात्कार करना हींगी। 

ऐसे साक्षात्कारके विना मानवताकी सीमाओंकी पार नहीं किया 
जा सकता। उस एकीकारक एकत्वमें सब कुछको समार्विरट 
करना होगा। परंतु केवक अपने-आपमें वह एकत्व विश्व 
आत्मा और जपरा प्रकृतिके अंदर वंधी और घिरी हुई इस मरे 
रात्मके बीच बड़ी भारी खाई खोद देगा। अपनी अन्यून प्रभाति 
युक्त अनंत उपस्थिति सीमित, व्यप्टिरूप तथा ग्रकृतिगत मृत 
की पुथवत्वमूलक,क्षुक्रत्ाके लिये अतीव अभिभूवकारी होगी। ४ 
जोड़नेवाछी केड़ीकी जरूरत है जिसके द्वारा वह इन विरादू पर 
मेशवरकों अपनी चैंसव्तिक एवं प्राकृतिक सत्तामे, अपने समीप 
स्थित देख सके, केवल इस खूपसें नहीं कि उसकी संपूर्ण सत्ताको 
अपनी, विश्वव्यापी अपरिमेय शक्तिके द्वारा नियंत्रित करनेके लिये 
थे सर्वशक्तिमान्‌ रूपमें उपस्थित हैं, वल्कि घनिप्ठ वैयकितक संचंध- 
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ऊे दह्वादा उसे आश्षय देने तथा एकत्वकी ओर उठा छे जानेके लिये 
सानव-रपमें भी मूर्तिमंत है। जिस उपासनाके द्वारा सात प्राणी 
अनंतके सामने नमन करता है वह उस समय अपना समस्त माधुर्य 
प्राप्त कर छेतती है तथा सख्य और एकत्वके घनिष्ठतम सत्यके 
निकट पहुच जाती है जब वह गभीर होकर उस अधिक घनिष्ठ 
उपासनाका रूप धारण कर लेती है जो ईश्वरके पितृभाव एवं 
सख्य-भावमें तथा परमात्मा और हमारी मानव आत्मा एवं प्रकृति- 


ते 


क्ेन होनेवाले >> हु रच न >>] 
के बीच होनेवाले आकर्षक प्रेमके भावमे निवास करती हैं। क्‍्यो- - 


कि, भगवान्‌ मानव आत्मा और देहमे वास करते हे; वे मानव- 
मन तथा जआाकारकों अपने चारों ओर विरचित करते तथा वस्त्र- 
की न्‍्याई धारण करते है। वे उन मानवीय स्वंधोको ग्रहण 
करते हू जिन्हें आत्मा मर्त्य जरीसमे स्थापित करती है और तने 
सवेध ईश्वरमें अपना"निजी पूर्णतम अर्थ एवं महत्तम अनुभूति और 
चरितार्यता प्राप्त करते हे। यह वैष्णव भक्ति है जिसका बीज 
यहां गोताके छाब्दोंमें निहित हैँ पर जिसने आगे चलकर अधिक 
गभीर, उल्लासमय और अर्थपूर्ण विस्तार प्राप्त कर लिया है। 
इस दूसरे सुझावसे तुरंत ही एक तीसरा सुझाव उत्पन्न होता 
हैं। विश्वातीत और विश्वव्यापी पुरुषका रूप मुक्त आत्माकी 
सामर्थ्यके लिये एक महान्‌, उत्साहप्रद तथा शक्तिदायक रूप हैं, 
शक्तिका स्रोत है, सम तथा उदात्त करनेवाला और सबका औचित्य 
सिद्ध करनेवाला दिव्य दर्शन हैं; परतु सामान्य मनुष्यके लिये यह 
अभिमूतकारी, भयजनक तथा वर्णनातीत है। और फिर आश्वासन 
देनेवाा सत्य, ज्ञात हो जानेपर भी, सर्वसंहारक कालके भीपण 
तथा शक्तिद्याली रूपके और अग्रम्य- संकल्प तथा विज्ञाल अप्रमेय 
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गहन क्रियाके पीछे कठिनाईसे ही समझमें आता है। परंतु दिव्य 
नारायणका एक सध्यस्थता करवेवाला कृपालु झूप भी है, उते 
नारायणका जो मनुप्यके इतने निकट तथा उसके अंदर विधान 
ईश्वर हैं, युद्ध और यात्राके सारथि हे, सद्गायक-भक्ति-स्वरूप चारि 
भुजाओसे युक्त है, परमेदवरके मानव-भावापत्न प्रतीक हैं सहल- 
वाहु विराद्‌ पुरुष नहीं। इस मध्यस्थताकारी रूपको हीं हैं 
नित्य-निरंतर अपने अवलंवके रूपमें अपने सम्मुख रखना होगा। 
“क्योकि, भगवानूका यह चारायण-रूप आश्वासनदायी सत्यका प्रतीक 
है। यह उस वृहत्‌ आध्यात्मिक हर्पको घनिष्ठ, प्रत्यक्ष, जीवंत 
और गोचर वना देता है जिसमें मनुष्यकी आश्यंतरिक आत्मा और 
उसके जीवनके लिये वैदव व्यापार, अपनी समस्त विद्यार्ल 
चक्राकार गति, हास तथा विकासके पीछे, सर्वोच्च रूपसे, 
पर्यवसित होते हैं और जो उनकी अत्यदुभुत मंगलमय परिणति है! 
इस मानवभावापत्न देहबारी आत्माके लिये उनकी परिणति यहाँ 
मिलन, घनिष्ठता, मनुष्य और ईश्वरके सतत सख्यका रूप धारण 
कर लेती है, बर्थात्‌ मनुष्य जगतूर्में ईश्वरके लिये जीवन वापन 
करता है और ईश्वर उसके भीतर निवास करते है तथा इस 
दुर्वोध्य जगत्‌-प्रक्रिको उसके अंतर्तिहित अपने निजी दिव्य उद्देश्यों 
के लिये उप्योगमें लाते हें। इस परिणतिसे परे समातनके किये 
हुए चरम रूपांतरोके साथ एक और भी आइचर्यमय एकत्व तथा 
उनमें अंतर्िवास है। 
| अर्जुनकी प्रार्थनाके उत्तरमें परमेश्वर अपना सामान्य नारायण 
रूप, स्वक रूपस्‌, प्रसाद, प्रेम, माधुये और सौदर्यसे संपन्न अभीष्ड - 
रूप पुनः घारण. करते हें। परंतु पहले वे उस टूसरे शक्तिशाली 
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रूपकी, जिसे ये छिपानेवाले ही हैं, अमित महिमा उद्घोषित करते 
हैं। वे उसे बताते हे कि “यह रुप जो घू अब देख रहा है मेरा 
परम रूप है, तेजोमय, आद्य विश्वरुप है जिसे मनुप्पमें तेरे सिवा 
और फिसीने अभीतक नहीं देखा। अपने आत्म-योगसे मेने 
तुझे यह दिलाया हूँ। क्‍योंकि, यहू मेरे वास्तविक आत्मा एवं 
अध्योत्मसत्तागग एप है, यह जागतिक सत्ताके रूपमें मृत्तिमत साक्षात्‌ 
पुरुषोत्तम ही है। मेरे साथ पूर्ण रूपसे योगयुक्‍्त आत्मा इसे 
स्तायविक अंगोंके किसी प्रकारके कंपन या मनके किसी भी भ्रम 
एवं ब्यामोहके बिना देखती है, क्योंकि वह इसकी वाद्य आरईतिमें 
विद्यमान भीपण तथा अभिभूतकारी तत्त्वको ही नहीं बल्कि इसके 
उच्च तथा आादवासक अर्थको भी देखती है। और तुझे भी इसे उसी 
प्रकार बिना भयके, बिना मनके मूढ़ भाव तथा इद्रिय आदि अवध्वोंके 
अवसादके देखना चाहिये, पर, क्योंकि तेरी निम्नतर प्रकृति इसे 
उस उच्च साहस तथा चातिके साथ देखनेके लिये अभी तैयार 
नही है, में तेरे लिये अपना वह नारायण-रूप पुनः धारण करूंगा 
जिसमें मानव मन सुहृद्भूत परमेदवरकी शांति, साहाय्य और 
आनदको अमिश्चित तथा अपनी मानवताके अनुकूल मृदुल रूपमें 
देखता हैं। यह महत्तर रूप-और ये शब्द, इस रूपके अत- 
धान होनेके बाद पुनः दुहराये गये हे---/केवल विरली उल्चतम 
आत्मामोंके लिये ही है। स्वर्य देवता भी नित्यप्रति इस रूपके 
दर्शंनकी आकाक्षा किया करते हे। इसे मनुष्य बेद, तप, दान 
या यज्ञके बऊुपर नही देख सकता, वल्कि इसे वह सब वस्तुओंमें 
केवल मुझे ही देखने, पूजने और प्रेम करनेवाली भक्‍्तिके द्वारा 
ही देख एवं जान सकता हैं तथा इसके भीतर प्रवेश पा सकता है ।” 
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तब भला इस रूपकी वह अनुपम विश्येयता क्या हैं जियके 
कारण यह ज्ञानका विषय वननेसे इतना ऊपर उठा हुआ हैं कि 
मानव ज्ञानका संपूर्ण सामान्य प्रयास और यहांतक कि उसके 
आध्यात्मिक पुरुषार्थवा अंतरतम तप भी, बिना सहायताके, इसके 
दर्शन उपलब्ध करनेके लिये पर्याप्त नहीं है ? वह यह है कि भत्य 
साधनोंसे मनुष्य एकमेव सतके इस या उस ऐकांतिक रूपको ही, 
उस एक सतू” के व्यक्तिगत, विश्वगत या विद्व-व्यावर्तक ढुपोंको 
ही/जान सकता है, पर भगवान्‌के समस्त रूपोके इस महर्तम 
समन्वयकारी एकत्वको नहीं जान सकता जिसमें एक ही साथ और 
एक ही दर्शनमें सव कुछ अभिव्यक्त, अतिक्रांत और संसिद्ध रहता 
है। क्योकि यहां विश्वातीत, विश्वव्यापी और व्यक्तिगत ईव्वर, 
आत्मा और प्रकृति, अनंत और सांत, देश, कार और कालावीतताः 
सत्ता और संभूति, जो कुछ भी हम परमेश्वरके बारेमें सोचनेका 
यत्न कर सकते है तथा जो कुछ उनके बारेमें जानते है वह संव, 
फिर चाहे वह निरपेक्ष सत्ताके विषयों हो या व्यक्त सत्ताके, एक 
अनिरवेचनीय एकत्वमे अद्भुत ढंगसे प्रकाशित हो जाता है। ये 
दर्शन केवल अनन्य भव्ति एवं प्रेम तथा उस घनिष्ठ एकताके 
द्वारा प्राप्त हो सकते हे जो कर्म और ज्ञानकी पूर्णताका सर्वोच्च 
झिखर होती है। उस समय पुरुपोत्तमके इस परमोच्च रूपको 
जानना तथा देखना और इसमें प्रवेश करना तथा इसके साथ एक- 
मय होना संभव होता है, और गीता अपने योगका यही लक्ष्य 
हमारे सामने प्रस्तुत करती है। एक परम चैतन्य है जिसके 
द्वारा परात्परकी भहिमामे प्रवेश करना तथा उनके अंदर अक्षर 
आत्मा और समस्त क्षर भावकों धारण करना संभव है,--सबके 
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साथ एकीमूत और फिर भी सबसे ऊपर होना, जगत्‌को अतिकांत 
कर जाना और फिर भी विष्वगत ईश्वर तथा विश्वातीत ईश्वर 
दोनोकी संपूर्ण प्रकृतिका एक साथ आलिगन करना सभव हैं 

निश्चय ही अपने मन और शरीरकी कारामे बद्ध सीमित मनुष्यके 
लिये ऐसा करना कठिन हैं: किसु, भगवान्‌ कहते हे, मेरे कर्मो- 
को करनेवाला बन, मुझे परम पुरुष तथा परम विपय स्वीकार 
कर, मेरा भवत वन, आसक्तिसे मुवत्त और सर्वभूतोंके प्रति निर्वेर 
हो जा; क्योंकि ऐसा मनुष्य ही मुझे प्राप्त करता हैं।” दूसरे 
अब्दोंमें, निम्न प्रकृतिस ऊपर उठना, प्राणिमाज्से एकता, विश्व- 
व्यापी ईब्वर तथा परात्पर भावके साथ एकत्व, कर्मोमें हमारी 
इच्छाका भगवान्‌की इच्छाके साथ एकत्व, एकमेवके लिये तथा 
सर्वेगतत ईशवरके लिये परम प्रेम,--यही उस चरम-परम आध्या- 
त्मिक स्व-अतिक्रण तथा उस अकल्पनीय रूपातरका मार्ग हैं। 


१२ 
सार्ग और भक्त 


गीताके ग्यारहवे अध्यायमें उसकी शिक्षाका मूल उद्देई् सफर्स 
हो चुका है और कुछ हृदतक तो वह पूर्ण भी हो गया ६ । 
ज़गत्‌के लिये तथा उन परमात्माके साथ एक होकर, जो दा 
ओर इसके सब प्राणियोंमें निवास करते है तथा जिनके से 
इसका समस्त कार्य-व्यवहार चलता है, दिव्य कर्म करमेका आदेश - 
दिया जा चुका है और विभूतिने उसे स्वीकार भी कर छिंयां है 
दिप्यकों उसके सामान्य मानवोचित पुरातव भावसे, उसके अज्ञार्नी 
मापदंडों, प्रेरकभाबों, दृष्टिबिंदु तथा अहमात्मक चेतनासे तथा उसे 
सबसे दुर हटा लिया गया है जिसने उसके आध्यात्मिक संकटके 
समय अंतिम रूपसे उसका साथ छोड़ दिया था। ठीक वही 
कार्य जिसे उस आवारपर उसने त्याग दिया था, वही घोर कर्म, 
वही भयानक संधर्ष अब एक नये आंतरिक आवारपर उसे स्वी- 
कार तथा ग्रहण करा दिया गया हैं। एक समन्वयस्ावक महततर 
ज्ञान, एक दिव्यतर चेतना, एक उच्च निर्वेवक्तिक ग्रेरक-भाव: 
आध्यात्मिक भ्रकृतिकी भूल ज्योतिसि तथा उसकी श्रेरक शक्तिके 
हारा जयतूपर काय करती हुईं सगवदिच्छाके साथ हीनेवाले एकत्व- 
का आध्यात्मिक मानदंड,-यही कर्मोका नया आंतरिक सिद्धांत 
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है जिसे पुराने अज्ञानयुक्त कर्मफा रूपांतर करना है। एक ऐसा 
ज्ञान जो भगवानके साथ हमारे एकत्वकों अपने अदर समाविष्ट 
करता है और भगवान्‌ को अनुभूतिके द्वारा सब पदार्थों तथा जीवो- 
के साथ सचेतन एकत्व प्राप्त करता है, एक ऐसी इच्छाणक्नि जो 
अहुँकारसे रहित हो तथा कमोंके गुप्त स्थामीके आदेशके द्वारा 
तथा उनके यंत्रके रूपमें ही कार्य करे, एक ऐसा दिव्य प्रेम जिस- 
की एकमात्र अभीष्सा भूतमात्रके परम आत्माके साथ घनिप्ठ 
सान्निध्य प्राप्त करनेकी ही हो, परात्पर एवं विब्वगत आत्मा और 
प्रकृतिके साथ तथा समस्त प्राणियोफके साथ एक ऐसी आशभ्यंत्तरिक 
और समग्र-बोधात्मक एकता जो उन तीन पूर्णताप्राप्त शक्तियोकी 
एकताके हारा संसिद्ध और उपलब्ध हुई हो--यही है बह आधार 
जो मुक्त आत्माको उसके कर्मकि लिये प्रद्यान किया गया है। 
क्योकि, इसी आधारपरसे उसकी अत.स्थ आत्मा करणात्मक प्रकृति- 
को सुरक्षापूर्वक कार्य करने दे सकती है; वह पतनके समस्त 
कारणसे ऊपर उठ जाता है, अहंभाव और उसकी सीनाओसे मुक्त 
हो जाता है, पाप, अशुभ और उसके फलके समस्त भयसे बच 
जाता है, बाह्य प्रकृति तथा सीमित कर्मके उस बंधनसे, जो कि 
अज्ञानकी ग्रंथि हैं, ऊंचा उठ जाता हैं। बह अब और अस्पष्ट 
आलोक या अंधकारमें काये न करके ज्योतिकी शक्तितमें कार्ये कर 
सकता है, तथा एक दिव्य अनुमति उसके आचार-व्यवहारके प्रत्येक 
पगको सहारा देती है। आत्माकी स्वतंत्रता तथा प्रक्ृतिगत जीव- 
की वद्धावस्थाके बीच विरोध होनेके कारण जो समस्या उठायी 
गयी थी वह आत्मा तथा प्रक्ृतिके ज्योतिर्मय समन्वयके द्वारा हल 
कर दी गयी है। असलमें उस विरोधका अस्तित्व अत्ञानयुक्ता 
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मनके छिये ही है; शानयुक्त आत्माके लिये उसका कोई अल्तिल 
नहीं रहता। 

परंतु इस महान्‌ आव्यात्मिक परिवर्तनके संपूर्ण अर्थकों 
शित करनेके लिये अभी कुछ और कहना वाकी है। वादा 
अध्याय इस झोप ज्ञानगी ओर ले जाता है और उसके बादके 
अंतिम छः अध्याय इसे विकसित कर एक महानू और चरम 
-सिद्धांतक के जाते है। यह बात जिसे कहना अभी बाकी दें 
आध्यात्मिक मोक्षके संबंधमें प्रचलित वैदांतिक विचार तथा हर 
विज्ञालतर सर्वग्राही स्वतंत्रताके पारस्परिक भेदपर अवलंबित हे 
जिसे गीताकी शिक्षा आत्माक्े सम्मुख खोल देती है। अव गीता 
सीधे उस भेंदकी ओर मुड़ती हैं। प्रचलित बैदांतिक मार्ग स्व 
को कठोर और एकांगी ज्ञानके द्वारसे ले चलता था। गेगे 
अर्थात्‌ वह एकत्व जिसे वह आध्यात्मिक मुक्तिका सावर्त तया 
स्तन्‍्मयकारी सारतत्व मानता था, शुद्ध ज्ञानका योग था और नह 
एक परम अक्षर, एक कृठस्थ अनिर्देव्य सत्ताके साथ निस्तव्य 
-एकत्व था--वह सत्ता है अव्यक्त ब्रह्म, अनंत, शांत, अंगोचर 
एवं दूरस्थ, इस समस्त स्वंधमय विश्वसे बहुत ही ऊपर अेवे- 
स्थित । गीतोक्‍्त मार्ममें ज्ञान एक अनिवार्य आधार हैं सही, पर 
क्रेवल सर्वागीण ज्ञान ही। निर्वेबक्तिक स्वागीण कर्म सर्वप्रथम 
अनिवार्य साधन हैं; परंतु गभीर और विश्ञाल प्रेम तथा आरा- 
चना, जिनके प्रति संबधातीत अव्यक्त, विविक्त और अचल ब्रह्म 
“कोई प्रत्युत्तर नहीं दे सकता,--क्योंकि ये चीजें संबंध त्तथा घनिष्ठ 
ैयक्तिक सामीप्यकी मांग करती है,--मोक्ष, आध्यात्मिक पूर्णत्व 
अमर आनंदके लिये प्रव्ृतम और उच्चतम शक्ति है। जिन 


प्रका- 
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परमेश्वरके साथ मानवकों आत्मावगो यह पनिष्ठ एफत्व प्राप्त 
करना हैं वे अपनी सर्वोच्च भूमिका्में निश्चय ही एक अचित्य 
परातर हूँ, परबरह्मान्‌ हे, अर्थात्‌ इतने महान्‌ हे कि उनकी कोई 
भी अभिव्यकित नहीं ही सकती; पर साथ ही वे सब वस्तुओंके 
जीवंत परम आत्मा भी है। वे महेब्वर है, कमोके तथा चिझव- 
प्रकृतिके प्रभु हे। वे प्राणिमात्रके मन, देह और आत्मासे परे 


भी हे और साथ ही उनके आत्माके रूपमें उनके अदर बसे हुए 
भी है। वे पुरुषोत्तम, परमेब्वर और परमात्मा हे और इन सब 


समान रूपोमें एक ही अभिन्न और सनातन देवाधिदेव हे। इस 
सर्वागीण समन्वयकारी ज्ञानके प्रति जागरण हो आत्माकी पूर्ण 
मुक्ति तथा प्रकृतिकी कल्पनातीत पूर्णताका विश्ञाऊ द्वार है। अपने 
सभी रूपोंको एकतासे समन्वित इन परमेब्वरकी ओर ही हमे 
अपने सब कर्म-कलाप, उपासना और ज्ञानको एक अखंड अतयेज्ञके 
रुपमें मोड़ना होगा। इन परम आत्मा, पुरुपोत्तममें ही, जो 
विश्वसे अतीत है पर साथ ही इसके धारक आत्मा, अंतर्वासी 
ओर स्वामी भी हे, जैसा कि कुरुक्षेत्रके विराड्-रूप-दर्शनमें ओज- 
स्वी ढंगसे निरूपित किया गया हैं, मुक्त आत्माको तब प्रवेश 
करना होगा जब वह एक वार उनकी सत्ताके सभी तत्त्वों और 
शक्तियों समेत उनका साक्षात्कार ओर ज्ञान प्राप्त फर ले तथा 
उनके बहुविध एकत्वको हृदयंगम करने और उसका रसास्वादन 
करनेमें समर्थ हो जाय, ज्ञातुं द्रष्दुं तत्त्वेन प्रवेष्टूं च। 
गीताका मोक्ष एकमेवके भीतर होनेवाले रूयमें आत्माकी 
वैयक्तिक सत्ताका आत्म-विस्मृतिपूर्ण विछोप नही है, सायुज्य मुक्ति 
नही है; वह एक साथ ही सब प्रकारका मिलन है। उसमे 


श्ध्ट 
परम डेमामिरेयके धाव सभाहे मुख्यह्य, सेतनाक़ी परनिशता को 
तदका जमिधतामें प््ग एरगीभाय यवा झापज्य ड् वी 
उसमें पुद्यों 

है ० 


इस योबर्य शक रब्य ब्रह्म बनता हैँ, अ्ममूतत। 
आनंदसमंथ निवास, सालोशय हट” 


समती गर्तोच्िय संशार्म निध्य 
न मतगें निवास करेगा 


क्योकि यह बाह्य गया है कि 
सिष्यक्ति मस्वेब। उसमें एफ्रीझारफ साप्रिम्यकी स्थिति धार 


प्रेम और भातिय है, मत लात्माक्ता उसके डिव्य प्रेमी तथा जे 
अमीमताओंकोी प्रिव्पाप्त करवेकाल आत्माके हरि आउिंगत, 
सामीष्य है। उससे आत्माकी सु्त प्रकृतिका दिव्य अति 
साथ तादत्म्य, अर्यात्‌ साइइय मुक्ति हैँ,--अयौकि मुपत आत्नाएी 
पूर्णता है भगवानूफे समान ही वन जाना, मदुभावभागरत और 
अपनी सधाके विधान एवं अपने कर्म तथा प्रकृतिके तिममर्म उनके 


साथ एक हो जाना, साधम्यमागतः। पुराणपंथी ज्ञानवोगकाी 


छदय एकम्रेव मनंत सतूमें अगांय लूब थर्वात्‌ साथुज्य है। हे 
केबल उसीको संपूर्ण मोक्ष समझता हैँ। भक्तियोग नित्य सिवेर्ति, 
या सामीष्य, सालोग्य, सामीप्य, को ही महत्तर मोक्षके रूपमे देखता 
हैं। कर्मयोग सत्ता तया प्रकृतिकी शवितमें, स्वभाव एवं स्ववर्भमें 
एकत्व, सादृश्यकी ओर छे जाता है: पर गीता अपनी उदार 
समग्रतामें इन सबकों समा छेती हैं और सभीको एक महत्म 
एवं समृद्धतम दिव्य स्वर्तेंचतता तया पूर्णतामें एकीमूल कर देती है। 
, इस मेदके विययमे अर्जुनसे ही प्रश्न करवाया जाता हैं। यह 
स्मरण श्खना होगा कि निर्युण सर पुरुष तथा उन परमात्माके 
वीच चिनेद जो एक साथ निर्वेशक्तिक सत्‌ भी है और द्िव्द 
अ्यक्षि भी और इस दोवते अधिक भी बहुत कुछ हैं,-...यह 


मार्ग और भक्त २३९ 


महत्त्वपूर्ण विभेद, जो पीछेके अध्यायोंमें तथा उस दिव्य “अहम्‌"में 
सूचित किया गया है जिसका श्रीकृष्ण अहम्‌, साम्‌ जब्दोद्ारा 
वारंबार उल्देसख फर चुके है, अभीतझ सर्ववा स्पप्ठ और 
सुनिव्चित रूपमे नहीं बतलाया गया है। हम इसे सर्वत्र पहलेसे 
ही देखते आये है ताकि हम गीताके संदेशका संपूर्ण मर्म आरमसे 
ही समझते चलें मौर ताकि उस महत्तर सत्यके प्रकाणमें नयी 
दृष्टिसि देखी और खोजी ठु्द उसी जमीनपर हमें फिरसे न चलना 
पड़े, जैसा कि हमें अन्यथा करना ही पड़ता। अर्जुनको सबसे 
पहेले यह आदेश दिया गया हैं कि वह अपने पृथक व्यक्तित्वको 
 एकमेबव सनातन और अक्षर आत्माफी जांत निर्वेबक्तिकतामें लिम- 
ज्ञित कर दे; यह एक ऐसी शणिक्षा थी जो उसकी पहलेकी 
वारणाओसे भलीभांति मेल खाती थी और जिससे उसके मनमें 
कोई कठिनाई नहीं पैदा हुई। परंतु अब उसे इन महत्तम परा- 
त्पर एवं विद्यालतम विराट परमेस्वरके विद्वरूपका साक्षात्कार 
कराया गया है और आदेश दिया गया हैं कि वह ज्ञान, कर्म और 
भक्तिके द्वारा उनके साथ एकत्व प्राप्त करनेका यत्न करें। इस- 
लिये एक सदेहको दूर करनेके लिये, जो कि अन्यथा पैदा हो 
सकता था, वह पूछता हैँ कि इन दोनोंमेंसे अच्छा क्या है, “जो 
भक्त इस प्रकार सतत योगरत रहकर तुझे खोजते है, त्वामू, और 
फिर जो अव्यक्त अक्षरको खोजते हे इनमेंसे कौन अधिक महान्‌ 
योगवित्‌ हैँ ?” यह उस भेदकी याद दिलाता है जो आरंभमें 
“आत्मामे और फिर मुझमे” आत्मनि अयो सयि आदि वाक्यांशोसे 
किया' गया हैं: अर्जुन उस भेदको त्वासू, अक्षरम्‌ अव्यक्तम्‌ इन 
शब्दोंके हारा पैनें रूपमें उपस्थित करता है।' वह सारूरूपमें 


६४० 


कटता है कि आप सर्वभूतोंके परम मूल और उद्गम 
बल्चुमोंकगी भीनर विराजमान उपस्थिति है, अपने हपोंके 
विंध्यमें परिव्याप्प झवित है, एक ऐसे व्यक्ति) ह 
विभूनियोंमे, प्राणियो्में तया प्रकृतिमें अभिव्यक्त 
महान, विश्वयोगके द्वारा जगतूमें तथा हमारे हृदयोंगें त्वकर् 
महेश्वरके रुपमें विराजमान हैँ। इस रूपमे मुझे अपनी सादी 
सत्ता तथा चेतनामें, अपने विचारों, भावों और कार्यों आपको 
जानता, पृजना तथा आपके साथ योगयुक्‍तत होना हैं, सततयुकत। 
पर तब शेन वक्षरका क्या करना होगा जो कभी व्यक्त नहीं होते, 
कभी कोई रूप नहीं घारण करते, कर्ममानसे पीछे हटकर तथा 
उससे पृथक्‌ होकर अवस्थित हैं, जगतूके साथ अयवा इसकी किसी 
भी वस्तुके साथ किसी प्रकारका संबंध नही स्थावित करते, नित्य- 
मेव दांत, एक, निर्युण और अचल हे? सभी अचलित विचारोंके 
“अनुसार यह नित्य आत्मा महत्तर तत्व है और अभिव्यक्तिगत 
परमेश्वर अवर रूप हैँ: 'अव्यक्त' ही नित्य आत्मा है, व्यक्त 
नहीं। पेव भा जो योग अभिव्यक्तिको स्वीकार करता है, 
अर्थात्‌ एक हीनतः तैस्तुकों अंगीकार करता है वह वैसा करता 
हुआ भी एक अधिक पहान्‌ योग-नान कैसे हो सकता है? 

इस प्रश्तका श्रीकृष्ण बरधरर्ण तथा निशचयात्मक शब्दोंमें उत्तर 
देते है। “जो मुझमें मन लगाकर, नित्ययुक्त होकर परम अद्धाके 
साथ मुझे खोजते है उन्हें &! अत िक: पूर्ण रूपसे योगयुक्त' मानता 
परम श्रद्धा वह है जो सबके अंदर ईश्वरको देखती है और 
अरद्धाके नेत्रके लिये अभिव्यक्ति तथा अनभिव्यक्ति एक ही 
पूर्ण मिलत्न यी योगयुक्त भाव बह है ज्ते पत्येक 


० कर 
हू 
उस अदा 


परमेश्वर है। 
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नगम, प्रत्येक कार्यमें तथा संपूर्ण प्रकृतिकि साथ भगवानसे मिलता 
है। परंतु परमेग्चर कहते हे कि जो एक दृष्फर आरोहणके द्वारा 
अनिर्देश्य अव्यकत अक्षरकी ही सोज करते हैँ वे भी मुस्ते ही प्राप्त 
फेनते है। क्योकि, वे अपने रध्यमें भ्रांत नहीं हे, किसु वे एक 
अधिक कठिन तथा कम पूर्ण और कम सिद्ध मार्गकाग अनुसरण 
करते हें। उस मार्गेके सरलूतम रुपमे, उन्हें अव्यक्त कूटस्थतक 
पहुंचनेंके लिये यहां विद्यमान व्यवत्त अक्षरके हारा ही आरोहण 
करना होता है व्यक्त अक्षर मेरी ही अपनी सर्वव्यापक 
निर्वेबक्तिकता और नीरवता है; यह बृहत्‌, अचित्य, प्ुव, अचल, 
सैवेत्यापक 'अक्षर' पुरुष व्यवितत्वके व्यापारको धारण करता हैं पर 
उसमें भाग नहीं छेता। यह मनकी पकटमें नहीं आता; इसे 
केवल निश्चल आध्यात्मिक निर्वेवक्तिकता और नीरवताके द्वारा 
ही उपलब्ध किया जा सकता है और जो लोग केवछ इसीका 
अनूसंधान करते है उन्हे मन तथा इंद्रवियोंके व्यापारको पूर्ण रूपसे 
नियत्रित करना और यहातक कि उसे सर्वात्मना अपने अंदर समेट 
लेना होता हैं। परंतु फिर भी अपनी बुद्धिकी समताके कारण, 
सेब पदार्थोमे एक ही आत्माको देखने तथा सर्वभूतोके हितमें निरत 
भीरव चित्तकी शात दयालछुताके कारण वे भी सब पदार्थो 
तथा प्राणियोंमे मुझसे ही मिलते हे। जो लोग सर्वभावेन भग- 
वानके साथ युक्‍त होते है, और जगतूके पदार्थेकि अचित्य जीवंत 
स्रोतमें, दिव्यं पुरुषमचिन्त्यरूपम्‌' में व्यापक और पूर्ण रूपसे 
प्रवेश करते है, उनके समान ही, इस कठिनतर ऐकातिक एकत्वके 
हारा संबंधातीत अव्यक्त कूठस्थकी ओर आरोहण करनेवाले ये 
जिज्ञासु भी अंतमें उसी सनातनकों प्राप्त करते हँ। परंतु यह 
76 हु 


र्थर सीता-पवो 
कम सीघा तथा अधिक दुर्गंम मार्य हैं; वह अध्यात्मभावित मरते 

प्रकृतिकी पूर्ण बौर स्वाभाविक गति नहीं है ं 
और यह सही समझ छेना चाहिये कि क्योंकि यह मंदिर 
दुर्गेग है, इसलिये यह एक उच्चतर एवं अविक फलेश्रद पद्धति 
है। गीताका सुगमतर मार्ग उसी चरम मोक्षकी ओर अर्विई 
तेजीसे, अधिक स्वाभाविक और सर्वेसुलभ- रूपसे ले जाती है। 
क्योंकि, उसका दिव्य 'वुल्व'को स्वीकार करना देहघारी प्रकृतिकी 
मानसिक तथा ऐँद्रियक सीमाओंके प्रति किसी अ्रकारकों आतक्ित” 
को नहीं सूचित करता। इसके विपरीत, वह आवागमनके #र्शत 
वंधनसे झीघा ही और प्रभावशाली रूपमें मुक्त कर देता हैं! 
ऐकांतिक ज्ञानमार्मका योगी अपनी प्रकृतिकी वहुबिब माँगोंके सोच 
एक दुःखदायी संघर्षको अपने ऊपर लाद देता है; यहांतक कि वह 
उन्हें उनकी उच्चतम तृप्ति प्रदान करनेसे भी इन्कार करता है 
और जपनी बात्माके ऊध्वंमुख संवेगोंको भी उखाड़ फरेंकता है 
कभी वे संवंधोंको अपने अंतर्गत रखते हैँ अयवा निर्मेधकारी केवल 
से कुछ नीचे रह जाते हें )। इसरी मोर, गीताका जीर्वत मार्ग 
हमारी संपूर्ण सत्ताकी अत्यंत वलूवती ऊर्वेंमुख श्रवृत्तिकों ईूँढ 
निकालता हैं और उसे ईश्वरकी ओर मोड़कर ज्ञान, संकल्प, सर्व 
और प्ूर्णत्वकी तहजग्रेरणाको आरोही मोक्षके इतने सारे सशक्त 
पृंखोंकी न्‍्याई प्रमुक्त करता है। अपने अनिर्देश्य एकत्वसे युक्त 
अव्यक्त ब्रह्म एक ऐसी सता हैं जिसतक देहबारी आत्माएँ केवल 
पहुंच ही सकती हैं ओर सो भी बड़ी कठिनाईके साथ और सभी 
अंगीकि अनवर्त दमन तथा पीडन ओर प्रकृत्तिफे उम्र 


अबदर्मित अँ 
कप्ड-बलेशके दा का इुश्समवाष्यते, क्लेशोइघिकतरस्तेयाम्‌ । 


सार्ने बोर भक्त श्थ३ 


नह अनिर्देशय एफल्व अपनी ओर आरोहण करनेवाले सभी कोगी- 
को स्वीकार करता है, पर आरोहण फरनेबालेफो ने तो किसी 
प्रकारकी संबंधात्मक सहायता प्रदान करता है और न उसे पैद 
जमानेको जगह ही देता 6ै।. सब कुछ कड़ोर तपस्या और कठिन 


तया धनसहाय बैयक्तिक प्रुरुपावंके ढारा ही करना होता है। पर 
नो गीतोक्त मार्यके अनुसार पुरुषोत्तमकी खोज करते हैं उनका 


'प्रयास बितने भिन्न प्रकारका है! जब वे एक ऐसे योगके ढीरा 
पुरुपोत्तमका ध्यान करते है जो वासुदेवके सिवा और किंसीको 
नहों देखता, क्योंकि वह सबको उन्हींके रूपमें देखता है, तो वे 
प्रत्येक स्थलूपर, प्रत्येक क्षण, सदा-सर्वदा अपने अगणित रूपों तथा 
आकृतियोंके साथ उनसे मिलते है, उतके अंदरके ज्ञानदीपको 
ऊपर उठात्ते हें तथा उसकी दिव्य सुखद ज्योतिसे संपूर्ण सत्ताकी 
परिप्छावित कर देते है। उससे आलोकित होकर बे प्रत्येक रूप 
तथा आकारमें परमात्माकी निहारते है, समस्त प्रकृतिके हारा 
प्रकृतिके प्रभुको प्राप्त करते है और इसके साथ ही साथ सब 
भूतोंके द्वारा “भूतमात्रके अंतरात्माको, अपने-आपके हारा उत्त 
सबके, जो कुछ कि वे हैं आत्माकों प्राप्त करते है; ऐुरंत ही 
वे सैकड़ों खुलते- हुए मार्गोकों एक पाय पार करते ए 
'उस'में वेश करते है जिससे प्रत्येक वस्तुकों उद्भव हीता है। 
इसके विपरीत, का न संवंधशून्य निस्तव्धताकीः पद्धति कर्ममात्रसे 
परे हटनेका यत्न करती है यद्यपि 'देहधारी एणियोंके लिये ऐसा 
करता असंभव हैं। पर यहा सव कार्य ,कर्मके ,परम प्रभुके" ति 
उत्संगे कर दिये जाते हे और वे भु परम संकल्प-शवितके ,रूपमें 
हमारे यजन-संकल्पसे मिलते! है, उसका भार' उससे ; लेकर हमारी 
मं 


ए 
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अंतःस्थ दिव्य ग्रकृतिके कार्योका दायित्व अपने ऊपर 'ले छेते है। 
इसी प्रकार जब मनुप्य तथा प्राणिसात्रके प्रेमी और सखाका शक 
प्रेमके उदात्त आवेगमें अपनी चेतनाके संपूर्ण अंतस्तक और आर 
की समस्त उत्कंठाक्ो उन परमात्माकी ओर लगा देता हैं तर्व * 
शीघ्र ही रक्षक और उद्धारकके रूपमें उसके सम्मुख उपलियत 
होते है और उसके मन, तन और हृदयका सुखद आलिगन कर्क 
उसे स मृत्युतमाकुल संसार-सागरकी लहरोंसे उबार छैतें है 
और  सनातनके सुरक्षित वक्षस्थलमें ऊपरः उठा छे जाते हैं। 
सो, सबसे अधिक द्रुत, विज्ञाल और महान्‌ मार्ग यही है। 
परमेद्वर मानव-आत्मासे कहते हैँ, अपना संपूर्ण मन मुझमें लगा 
दे, अपनी समस्त वुद्धि मुझमें निवेशित कर दे: में उन्हें दिव्य 
प्रेम, संकल्प और ब्ासकी स्वर्गीय ज्योतिसे परिप्छुत करके अपनी 
ही ओर, जहासे ये सब .चीजें प्रवाहित होती हैं, ऊपर उठा हें 
जाऊंगा । ' इस मर्त्व जीवन से ऊपर तू मेरे अदर ही निवास 
करेगा, इस विषयमें संशय मत कर। सीमामे बांधनेवाली पार्थिव 
प्रकृतिकी श्टंखला शाश्वत प्रेम, संकल्प और ज्ञानकी स्पुह्दा, श््ति 
और ज्योतिके द्वारा ऊपर उठी हुई अक्षर ओत्माको जकड़कर नहीं 
रख सकती। इसमें संदेह नहीं कि इस मार्गमें भी कठिनाइयाँ 
हैं; क्योकि यहाँ भी अपने प्रचंड या स्थूछ अधोमुख आकर्षणसे 
यूकताः निम्नतर प्रकृतिका अस्तित्व हैं जो आरोहणकी गतिका 
प्रतिरोध करती हे, उसके साथ संघर्ष करती है आर उन्नयन तथा 
अर्ध्वेमुख हर्पोल्लासके पंजोंको अवरुद्ध कर देती हैं। आस्ममें 
'महान्‌ चमत्कारक घड़ियोमें या शांत और भव्य अवधियोसे दिव्य 
झेतनाके प्राप्त हो जानेपर भी, उसे न. तो ठुरते पूर्ण रूपसे' घारण 


मार्ग और भवत र्४५ 
किया जा सकता है और न एच्छानुसार उसका प्रुनः जाल्वानही 
किया जा सवाता है; व्यक्तिगत सेतनाकी दृड़तापूर्वक भंगवानुपर 
एड्ाग्र रख सफना प्राय- ही असाध्य प्रतोत होता हैं, ऐसी निशाएं 
थाती है जब कि व्यतित्त दीबकालतक प्रकारासे निर्वासित रहता हैं, 
विद्रोह, संदेह या विफलताबगी घड़ियाँ अथवा अवसर आते है। 
परंतु फिर भी योगास्याससे तथा अनुभवक्री सतत पुनरावृत्तिके 
द्वारा वह उच्चतम आत्मा हमारी सत्तापर हावी होती जाती हैं 
और हमारी प्रकृतिको स्थिर रूपसे अपने अधिकारमें कर छेती है । 
क्या यह भी मनकी वहिर्मुस प्रवृत्तिके वल और आग्रहके कारण 
यत्यंत कठिन प्रतीत होता है? यदि ऐसा हो तो इसका एक 
सरल उपाय है, सब क॒प्त्यकों कर्मके स्वामीके लिये करना, जिससे 
मनकी प्रत्येक बहिर्मूल प्रवृत्ति हमारी सत्ताके आतर आध्यात्मिक 
सत्यसे संबद्ध हो जाय और यहांतक कि उसे अपनी क्रियाशीलताके 
समय भी नित्य सहवस्तुकी ओर पुनः आहूत्त करके अपने उद्गमके 
साथ संबद्ध किया जा सके। तब, पुरेषोत्तमकी उपस्थिति प्रकृति- 
गत मनृष्यके अंदर संवर्धित होती जायगी जबतक कि वह उससे 
परिपूरित होकर एक देवता ओऔर आत्मा ही नहीं वन जाता; 
संपूें जीवत ईदवरके अनवस्त स्मरणका रूप धारण कर छेगा 
और पूर्णता भी चित होगी और उसके साथ ही मानव आत्माकी 
संपूर्ण सत्ताकी परम सत्ताके साथ एकता भी। 

परंतु हो सकता है कि ईइवरका यह अविच्छिन्न स्मरण तथा 
अपने कार्योकी उनकी ओर ऊपर उठा ले जाना भी सीमित मनकी 
सामर्थ्यसे परेकी वस्तु प्रतीत हो, क्योंकि मन अपनी आत्म-विस्मृति- 
की अवस्थामें कार्य त्तथवा उसके वाह्म उद्देश्यकी ओर मुड़ जाता 


स्ट गीता-वर्य 


ज्बॉरे 


है और तब उसे भीसर देशना स्था हमारी प्रत्येक बे्टार 


आत्माकी दिव्य बेदीपर उत्ससें करता स्मरण नहीं रहता। 
दछ्शामें उपाय यह है कि फर्ममें निम्नतर रव'कों संयमित का 
फलकी कामनाओे विना कर्म किये जायें। समस्त फ़ठका ली 
करना होगा, उसे कर्मका संचालन करनेवालो शव्तिपर उ्तिं 
फर देना होगा और फिर भी, यह शक्ति हमारी प्रवृत्तिपर नित्त 
कार्यकों आरोपित करे उसे करना ही होगा। वयोकि, इसे सावः 
के द्वारा बाधा निरंतर घटती जाती है और आसानीसे इईर हद 
जाती है, मनको ईवश्वरका स्मरण करने तथा भगवच्वेतनाके हे 
तंत्मपर अपनेको एकाग्र करनेका अवकाश प्राप्त हो जाता है * 
यहां गोता क्षमताओंकी एक चढती हुई शुंखलाका प्रतिपादन करती 
है. और निप्काम कर्मोके इस योगको सर्वोच्च महत्त्व प्रदान करती 
हैं। अभ्यास, अर्थात्‌ किसी पद्धतिका निरंतर अनुत्तरत 
करना, वारंबार प्रयत्व करना तथा अनुभव प्राप्त करता एक 
महानू और जक्तिशाली साधन है; पर इससे भी श्रेप्ठ है शीर्न 
अर्थात्‌ विचारकों वस्तुओंके पीछे निहित सत्यकी ओर सफछ तंथों 
प्रकाशमय रूपमें मोड़ना। इस विचारात्मक ज्ञानसे भी बढ़कर 
हैं सत्यका शांत ध्यान जिससे कि अंतमे जाकर चेतना उसमें 
निवास करने रंगे और उससे सदा एकमय रहे। परंतु उससे 
भी अधिक श्रभावशाली हैं अपने कम्मोके फलका त्याग क्‍योंकि वह 
विक्षोभके सभी कारणोंकों तुरंत नष्ट कर डालता हैं और स्वभाव॑- 
तः ही एक आंतरिक श्ञांति एवं स्थिस्ताको लाता तथा सुरक्षित 
रखता है, और शांति एवं स्थिरता ही वह आधार है जिसपर 
अन्य सब कुछ पूर्णत्व लाभ करता है भौर शात आत्माके हारा 


ह 
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अधिकृत होकर सुरक्षित हो जाता है। तब चेतना नियुति छाभ 
कर सकती है, अपने-आपको आलंदपूर्वक भगवावूमें समाहित करवे 
निविष्य रुपसे पूर्णताकी ओर ऊपर उठ सकती है। और तभी 
हर संकल्प और भक्ति अपने शिखरोको ठोस शातिकी दृढ़ भूमि- 
से नित्यताके व्योममें उठा ले जा सकते है। 

तव भला, जिस भकतने इस मार्गका अनुसरण किया हैं और 
सतातनकी उपासनाकी ओर मुडा है, उसकी दिव्य प्रकृति क्‍या 
होगी, उसकी चेतना और झत्ताकी महत्तर स्थिति क्या होगी ? 
भीता कई-एक इलोकोंमें बदलू-बदरूकर अनेक प्रकारसे अपनी पहली 
आग्रहपूर्ण मांगको, समता, निष्कामता और आत्माके स्वातत््यकी 
भांगको गृंजारित करती हैं। इसे तो आधारके रूपमें सदा ही 
रहना होगा,--और इसीलिये इसपर आरंभमें इतना अधिक वरूू 
दिया गया था। भर उस समतामें भक्ति, अर्थात्‌ पुरुषोत्तमसे 
प्रेम और उनकी आराधनाके द्वारा आत्माकी किसी महृत्तम एवं 
उच्चतम पूर्णताकी ओर उठना होगा जिसका यह स्थिर समता 
विशाल आधार होगी। इस आधारभूत सम चेतनाके कई सूत्र 
यहां बताये गये हे। सर्वप्रथम, अहंभावका, अहंता और ममताका 
अभाव, निर्ममो निरहंकारः। प्रुरषोत्तमका भक्‍त वह है जिसका 
ऐसा विद्याल मन और हुंदय है जिसने अहंकी सब तंग 
दीवारोको तोड डाला है। सा्वभौम प्रेम उसके हृदयमें निवास 
करता है, उसके अंतरसे एक विश्वव्यापी करुणाका समुद्र चतुदिकू 
उमड़ा पड़ता है। वह सर्वभूतोके भ्रति मैत्री और करुणाका भाव 
धारण करेगा तथा किसी भी प्राणीसे घृणा नहीं करेगा : क्योंकि 
बह पैयेवानू, चिर-सहिंप्णु, तितिक्षु और क्षमाका नि्लेर होता हैं। 


गीता 


श्ध्८ 
निष्काम संवोप, गुसा-युश्म तमा हॉन्यीकोरे प्रति शांति समता, है 


आम्य-संबम, योगीया अचल-अटल संफझल्य एबं दुढ़ विस्व्ेथ और 
संपूर्ण मनन्वुद्धिको इम्विस्के प्रति, उसकी चेतता और ज्ञान स्वार्मी- 
ही कि कि ३ चर उम्रकीं पे सं 
के प्रति अधित करनेबादा प्रेम और सविते--यें शत्र उत्की है 

८ ऐसा 


दाए होती दूैं। अबवा, सरल झब्दोंमें कहें तो, वह एक ४ 
व्यक्ति होगा जो क्षुत्व एवं उत्तेजित निम्न प्रकृतिसे तथा उस 
हर, भय, सिया, फरोब और कामना-हपी लहरोंसे मुक्त होगी। 
एक तल्वथिर आत्मा होगा जिसके द्वारा जगत्‌ व्यवित या उद्विंग् 
नहीं होगा और न चह स्वयं ही जगतके हारा व्यथित या उहिलि 
होगा, वह एक शझांतिमय आत्मा होगा जिसके साथ सब शांतिमय 
व्यवहार करेगे। 

था फिर वह एक ऐसा व्यवित होगा जो समस्त कामना और 
कर्मको अपनी सत्ताके स्वामीके प्रति उत्सर्ग कर चुका होगा, जो 
पवित्र और ज्ञांत, तथा जो कुछ भी हो जाय उसके प्रति उदासीन 
होगा, किसी भी परिणाम या घटनासे व्यथित या दुःखिंत ने 
होगा, जो आंतर या बाह्य किसी भी कार्यके समस्त अहंकारमय, 
वेयक्तिक और मानसिक आरंभ और उपक्रमको अपनेसे परे फेक 
चुका होगा, जो दिव्य संकल्प एवं दिव्य ज्ञानको अपने तिजी 
निश्वयों, पसंदगरियों और कामनाओं के द्वारा पथच्युत किये बिना 
अपने अंदरसे प्रवाहित होने देगा, और फिर भी ठीक इसी कारण 
अपनी प्रकृतिके समस्त कर्ममें तीव्र और दक्ष होगा, क्योंकि परम 
संकल्पके, साथ यह अविकल एकत्व, यह झुद्ध यत्र-भाव महत्तम 
कर्म-कुशलताकी जर्ते हुत ओऔर फिर, वह एक ऐसा व्यक्ति होगा 
जो न तो प्रिय वस्तुकी आकांक्षा करेगा तथा उसके स्पर्से पुछ- 
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क्ित होगा और ने ही अप्रिय चस्तुसे घृणा करेगा तथा उसके 
बोझसे दुःलित होगा। वह शुभ और अशुभ चदनाओंझे भेदको 
मिटा चुका है, क्योंकि उसको भ्ति सभी वस्तुओको अपने सना- 
, ने प्रेमी और प्रभुके हाथोंदे प्राप्त अच्छी वस्तुएं समझती हुई 
सेमान भावस उनका स्वागत करती है। ईश्वरका प्रिय ईश्वर- 
प्रेमी विशाल समत्वसे युक्त आत्मा होता हैँ जो मित्र और घघुके 
ति सम दृष्दि स्थता है, मान-अपमान, सु स-दुःख, निदा-स्तुति, 
हेपशोक एवं णीतोप्ण सथा उन सब चीजोंके प्रति सम होता है 
: जो सामान्य प्रकृतिको विरोधी भावोसे व्यथित करती है। चह 
किसी भी व्यक्ति या वस्तु, स्थान या घरके प्रति आसक्ति नहीं 
रखेगा; चाहे किन्हीं भी परिस्थितियोसे, ऐसे किसी भी संबंधसे 
जो कि मनुष्य उसके साथ स्थापित करें, किसी भी स्थिति या 
भाग्यसे वह संतुप्ट और तृप्त रहेगा। उसका सन सभी विपयोंमे 
स्थिर भाव “धारण करेगा, क्योंकि वह (मन) नित्य-निरंतर 
उच्चतम आत्मामें अवस्थित तथा सर्देव अपने प्रेम और आराधनके 
एक अनन्य दिव्य पात्रमें समाहित रहेगा। समता, निष्कामता, 
निम्नतर अहंमय अ्रकृति तथा उसके दावोंसे मुक्ति सदा ही वह 
एकमात्र पूर्ण आधार है जिसकी गीता महान्‌ भोक्षके लिये मांग 
करती हैं। बह अपनी प्रथम आधारभूत शिक्षा तथा मूल स्पृह- 
णीय वस्तुपर, सभी बस्तुओंमें एक ही आत्माको देखनेवाली शांत 
ज्ञानमय आत्मापर, ज्ञानके परिणामस्वरूप प्राप्त होनेवाली शांत 
निरहंकार समता, उस समतामें कर्मोके प्रभुके प्रति अपित निष्काम 
कर्म, मद्धत्तर अंतर्वासी आत्माके हाथोमें मंनुष्यकी संपूर्ण मानसिक 
प्रकृतिके समपंणपर.' अंततक वारंबार वर देती है। और इस 


गीतानयवर्ण 


६०१० 
समताया सकुट है वह प्रेम जो धानपर अतिष्ठित हँति के व 
भावमे किये जानेचाले कर्ममें परिसमाप्त तथा सब वस्तुओं 
प्राणियोंके प्रति विन्तारित' होता है, अर्थात्‌ जो विश्वके सृष्ठा मी 
महेब्दर दिव्य आत्मा, सुह॒दं सर्वभूतानां सर्वकोकमहेबवरम्‌, * हर 
व्यापव, अनन्य तथा सर्वधारक प्रेम होता हैँ 

यह हूँ वह आधार, अवस्था एवं साधन जिसके द्वारा 
परमोच्च आध्यात्मिक पूर्णता प्राप्त करनी हैँ और भगवाद्‌ 
कि जो छोग किसी भी प्रकार इससे य॒क्‍त है वे सभी मेरे प्रिय 
है, भव्तिमान्‌ से प्रियः। परंतु मेरी अत्यंत प्रिय आत्माएं अंतर 
प्रिया, परमेच्चरकी अत्यंत निकटवर्ती वे आत्माएं हैं ०० 
ईव्वर-प्रेम उस और भी विज्ञाझतर तथा महत्तम पूर्णताके ही 
परकाष्झाको प्राप्त हुंआ है जिसका पथ एवं पद्धति मेने तुझे शमी 
बतायी है। ये ही वे भक्त है जो पुरुषोत्तमको अपना एर्कर्मा 
परम लक्ष्य/वाते हैं और इस जिक्षामे वर्णित अमरत्वसाधक पी 
का अनुसरण, पूर्ण श्रद्धांके साथ तथा यथोक्‍त रीतिके अनुसार करें 
हढु। भीताकी भापषामे, 'घर्म'का अर्थ हैं सत्ता तथा उसके कर्मी 
स्वाभाविक विधान तथा आंतरिक अप्रकृतिसे निःसृत और उसके 
हारा निर्धारित कर्म, स्वभोवनियतं कर्म। ,मन, प्राण, और शरीर- 
की: निम्नतर अब चेतनामे अनेक बसे, अनेक सियम, अनेक- मान 
“दंड तथा विधान हें क्योकि मानसिक, प्राणिक तथा भौतिक 
प्रकृतिके ज़नेंक . विभिन्न निवारण तथा प्रकार हें। अमर धर्म 
,. एक ही हैं; वह सर्वोच्च आध्यात्मिक दिव्य चेतना तथा उसकी 
भक्ठियोंका, परा , प्रकृतिः, “का बर्म, हैं। वह क्िगुणसे परे; हैं, और 
उसतक पहुंचनेंके लिये इन सब निम्नरर श्र्मोका परित्याग करना 


ह 
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होगा, सर्वेधर्मान्‌ परित्यणा। उनके स्थानपर सनातनकी अस्लझ, 
साक्षप्त एकोकारक चेतना तथा शकितिकों ही हमें अपने कर्मका 


अनंत उद्गम, उसका खाना, निर्धारका तथा आदर्श बनाना दोगा। 
अपने निम्नतर चैयक्तिक अहंभावते ऊार उठसा, सिविकार सता- 
तेन सर्वव्यापी अक्षर पुरयफो निर्वेशतितक और सम स्विस्तामें 
प्रदेश करना और फिर उस स्थिर्तारे, अपनी समस्त सत्ता और 
प्रकृतिके पूर्ण आत्मसमर्णके हारा, उस पूर्ण स्थिरताके छ्थि 
वमभीप्सा करना जो अक्षरते इतार और उच्चतर है यह इस 
योगकी पहली जआावब्यकता है। इस अभीप्साके बलपर मनुष्य 
कमर घमंकी ओर उठ सकता है। वहा, परमतम उत्तम पुरुषके 
साथ सत्ता, चेतना जौर दिव्य आनंदमे एक होकर, उनकी परमोच्च 
फ्रियाशील प्रकृति-शक्ति, सवा प्रकृत्ति, के साथ एक होकर मुक्त 
आत्मा उच्चतम अमरत्व तथा पूर्ण स्वातंत्यकी वास्तविक शवितके 
साथ अनंत ज्ञान प्राप्त कर सकती है, असीम प्रेम तथा निश्नति 
कार्य कर सकती है। शेष गीता इस अमर धर्मपर अधिक पूर्ण 
प्रकाश डालनेके लिये ही लिखी गयी है। 


